तरुण-भारत-मन्धावक्ती-सं ० ४१ 


88.3 दाल त 
वंदान्त-रहस्थ 
( श्रीयुत हीरेन्द्रनाथ दच एम० ए० बी० एल० 
की बेंगला पुस्तक का अनुवाद ) 


अबवावक/#द 


लछीपसाद शिण्डे 


प्रकाशक 
लक्ष्मी-आर-प्रेस, दारागंज, प्रयाग 
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प्रकाशक का निवेदन 


श्रीयुत बाबू हीरेन्द्रनाथ दत्त ने अध्यात्मविद्या और वेदान्तशास्र 
पर ब्रहुत गम्भीर ओर व्यापक अध्ययन किया है। “गीता में ईश्वर- 
वाद” इत्यादि इनके कई वेदान्तविषयक्रक्मन्थ बहुत प्रतिद्ध हैं। 

यह अन्य हीरेन्द्र बावू के “वेदान्तपरिचय” नामक गअअन्थ का 
अनुवाद है। अन्थकार ने वेदान्तशासत्र के गहन विषय को वेद, 
उपनिषद्‌, दर्शन और गीता इत्यादि ग्रन्थों के द्वारा बहुत ही सरल 
और सुबोध बना दिया है | हमारे मित्र १० लल्लीप्रसाद जी पाण्डेय ने 
अनुवाद भी, मूल का अनुसस्ण करके, बहुत सुन्दर किया है। 

आशा है, अध्यात्त्मविद्या के मिनासुओं के लिए यह अयक्ष बहुत 
ही लाभदायक और सन्तोपजनक सिद्ध होगा । 


सक्ष्मीघर वाजपेयी 


सचित्र 


भनाणायाम-रहर्य 
( लेखक--स्वामी सर्वानन्द सरस्वती ) 


प्राणवायु पर ही प्राणियों का जीवन निर्भर है। सोते जागते चौबीसों 
घन्टे हम सास लेते हुए कुदरती प्राणायाम जिया करते हैं, परन्तु हम में 
से अधिकाश लोग यह भी नहीं जानते कि हमको सास किस प्रकार लेना 
ओर छोड़ना चाहिए, और इसी कारण बहुत से लोग रोगी होकर थोडी 
आयु में ही काल के गाल में चलें जाते हैं और अधिफ्राश लोग फेफदे 
की बीमारियों से सदेव दुखी रहते हैं | 
इन्हीं सब्र बातों को ध्यान में रखकर प्राणयाम-रहस्य नामक यह 
अपूर्व पुस्तक हमने निकाली है। इसमें प्राणायाम के सरल तरीको से 
लेकर योगियों के कठिन से कठिन प्राणायामों को, बीस बराईस चित्रों के 
साथ, समकाया गया है। श्वास प्रश्वास की अन्दरूनी इन्द्रियो का 
विवेचन भी चित्रों के साथ ही किया गया है । 
यदि आप चाहते हैं फ्ि सिर्फ प्राणायाम के ही जरिये से आप सब रोगों 
से बचकर अखण्ड आत्मिक शक्ति प्राप्त कर लेंवे, तो आप इस पुस्तक 
को मेंगाफर अवश्य पढ़ें | यदि आप पूर्ण आरोग्य का सुख भोगते हुए 
सौ वर्ष तक दीर्घायु की अमिलाषा रखते हैं, तो इस सचित्र पुस्तक को 
मेंगाऊर, प्राणायाम का अभ्यास कीजिए, आप देखेंगे कि थोड़े ही दिन 
के बाद आपके जीवन में फितना सुखमय परिवर्तन दिखाई देता है। प्रृष्ठ- 
सख्या २२५, २२ चित्र, कपड़े फ्री मजबूत जिल्द, मूल्य सिर्फ १॥) रु० | 
मिलने का पता--- 


लक्ष्मी-आ्ं-प्रेस, दारागज्ञ, प्रयाग 
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वेदान्त-रहस्थ 


भशथम अध्याय 
उपक्रम 


वेदान्त' किसे कहते हैँ ? एक बात मे इसका उत्तर है “वेदान्तो 
नाम उपनिपद्---उपनिपद्‌ ही मुख्य वेदान्त है। बादरायण का ब्ह्म- 
सज्न--जिसे वेदान्तदशंन कहते हँ--ओर उसके माप्य, ठीका तथा 
निबन्ध आदि गन्थ उपनिपद्‌ के उपकारी होने के कारण, गींण रूप से, 
बेढान्त हें---तदुपकारीणि शारीरक सज़ाणि! | 

तो उपनिपषद्‌ की “वेदान्त' क्यो कहते हैं? इसका उत्तर दो प्रकार 
का है। ( १ ) स्तर के हिसाव से उपनिषद्‌ वेद का अन्त अथवा चरम 
भाग है, अतएव यह वेदान्त है। पहले सहिता, उसके बाद ब्ाहक्षण, 
उसके बाद आरण्यक और सब के अन्त में उपनिषद्‌ का नम्बर हे। 
यह सहिता, ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषद्‌ ही वेद है। सहिता है 
बेंढ का मन्त्रमाग, ब्राह्मण भाग में है यज्ञ की व्याख्या श्र विबवृति तथा 
आरणयक में है यज के सम्बन्ध मे रूपक-कल्पना एव प्रतीक-ठपासना 
का आदेश, तथा उपनिपद्‌ में है चरम ब्रह्मनान को उपदेश | जान पडता 
है कि प्राचीन आर्यसमाज मे मानव-जीवन चार आश्रमों में छुविन्यस्त 
था--प्रथम ब्रह्मचर्य, उसके बाद गाह्॑स्थ्य, फिर बानप्रस्थ ओर सब के 


( २) 


अन्त में सन्‍्वास था| 'ब्रहनचारी भृत्या यही भवेत रही भूत्वा बनी भवेत 
बनी भूत्वा प्रश्नजेत्‌ [! ब्रद्मचारी की अवस्था में आर्य बालक वेद के 
मनन्‍्तभाग अथवा सहिता को ऋण्ठस्थ करते थे। अ्ध्यवन समास करके 
आर्य युवक गहस्थ आश्रम में प्रवेण करते थे। उस समय उन्हें वेद 
के ब्राद्षण भाग मे बतलाये हुए यज आदि का अनुष्ठान करना पटता 
था । गहस्थ, प्रोद जीवन में, घर-द्वार छोड़कर वनी या बानप्रस्थी 
है। जाते 4 | तब उनका नाम थआरण्यक! होता था; पटठनीय शात्त्र का 
ही नाम आरण्यऊ' है। अरण्ये अनुच्यमानत्वात्‌ आरण्यफ्रम!। वानप्रस्थ 
के बाद सन्‍्यास का नम्बर था। यही चरम आश्रम है। आर्य मानव 
जिस समय दस आश्रम में प्रवेश करता था उस समय उसका नाम भिज्नु 
हो जाता था| उसी मुक्तिमार्ग के पथिक मिक्षु अथवा सन्यासी के पठनीय 
शास्त्र का नाम उपनिपद्‌ है। अतएव उपनिपद्‌ वेद का चरम भाग था 
बेदान्त हुआ | 

(२ ) उपनिपद्‌ ब्रह्मविय्रा है। 'सेय ब्रह्मविद्या उपनिषद्‌-शब्द- 
वाच्या ।! चूंकि उपनिपद्‌ में वेद का चरम जान ब्क्षविद्रा निवद्ध हुई 
है! इसलिए, उपनिपद्‌ वेद का शिरोभाग अथवा वेदान्त है । 


तो उपनिपद्‌ को बह्यविद्या क्यो कहते हैं ? क्योंकि उपनिपद्‌ अक्षर 
बह्मतत््व का प्रतिपादन करता है। हे 


येनाक्षरं पुरुष चेढ सत्य 
श्ोवाच ता तत्वतो मह्मविद्यास--- 
मुण्डक १-२-१३ 


जिसके द्वारा उस अक्षर सत्य पुरुष को जाना जाता है, उसी 
त्रह्मविद्या का गुरु ठीऊ-ठीक उपदेश करे | ब्रह्म का एक सुपरिचित नाम 
व्क्षर' है। जिसका न तो क्षय है न व्यय, जो अज्ञयनश्रव्यय है, जो 
शझजर और अमर है वही त्रद्या है। जिस विद्या के द्वारा उस अज्नर पुरुष 


५ है 2 


का, उस सत्य स्वरूप परमात्मा का, उस ब्रह्म का ज्ञान प्राप्त होता है 
वही ब्रह्मविद्या है। 

अतएब बह्मय ही उपनिपद्‌ का मुख्य विषय हुआ ओर इसी लिए, 
इसका नाम ब्रह्मविद्या है । 

आर्य ऋषि लोग कहते थे कि ब्रह्म ही चरम जेय है---उसको जान 
लेने से फिर और कुछ अनात नहीं रह जाता | 

एतद् स्मचे तद्दिद्वांस आहु. पूर्व महाशाला महाश्रोन्रिया न 
नोद्यकश्चन अ्श्नुतम्‌ अविज्ञातम्‌ उदाहरिप्यतीति--छान्दोग्य, ६।४।५ 

इस ब्रह्मजान को प्राप्त करके पिछले महाश्रोत्रियो ने कहा था कि 
आज से हम लोगों के लिए कुछ भी अविज्ञात नहीं रह गया। 

किन्तु ब्रह्मतत्व को समझने के लिए. दो ओर तत्वों को समझना 
पड़ता है--वे हैं जगत्‌ ओर जीव | इनको समझे बिना ब्रह्मतत्त्व हृदयद्धम 
नहीं होता | क्योकि जीव और जड---ब्रह्म के ये दो बिमाव (890८8) 
हैं। गीता ने इन दोनों का नाम परा और अपरा प्रकृति रक््खा है। प्रथ्वी, 
अप, तेज, वायु और आकाश आदि जडवर्ग ब्रह्म की अपरा प्रकृति है 
ओर जीववर्ग--जिसके द्वारा जड जगत्‌ धारित है--ब्रह्म की परा 
प्रकृति है । 

अत्खव ब्रह्म को जानने के लिए, ब्रह्म की परा और अपरा प्रकृत्ति-- 
उन्ही जीव और जद को भली मॉति जान लेना आवश्यक है | इसीलिए 
जीव और जड का विज्ञान ब्रह्मविद्या का अड्जीभूत है। फलत देख पडता 
है कि ब्रह्म, जड़ और जीव-बही तीन प्राचीनों का तत्त्वन्नय है, वास्तव 
मे ठन तीनों के स्वरूप और सम्बन्ध का निशंय करना ही समस्त दर्शन 
करा मूल और मुख्य समस्या है । 
* इस तत््वत्रय के सम्बन्ध में आर्य ऋषियों ने उपनिषद्‌ मे जिस सत्य- 
समुख्य का प्रचार किया है बट 8]).0प७४०)॥ या निरी गवेयणा नहीं 
है, वह तो उनका अपरोज्ष, परत्यक्षीकृत सनातन सत्य है। वे कहते हैं--- 


( ४) 


वेदाहमेतं पुरुष महान्त 
आदित्यवर्ण तमस परस्तात्‌ । 
'मेंने उस ज्योति.स्वरूप, तमस्‌ के परात्यर महान पुरुष को जान 
लिया है ।' वे और भी कहते हैं-- 
अपाम सोम॑ असता अभूस 
अगन्म ज्योतिरविदाम देवान्‌ । 
सोमपान करके हम लोग अमर हो गये हैं, हमे ज्योति की प्राति 
हो गई है, हमने देवताओं को जान लिया है।” वास्तव में इसी लिए 
उनके ऋषि-नाम की सार्थकता है। ऋषि का अयथे है ग्रश (3०७" जो लोग 
सत्य का साज्ञात्‌ दर्शन करते है,--अपरोक्ष का पत्यक्ष अनुभव करते हैं, 
वे ही ऋषि हैं ।* वही लोग ऋषि हैं जिनके विज्ञान का विपय यही 
सत्यस्वरूप सत्यस्य सत्य अद्यवस्तु है। ओर जिस ग्रन्थ में ऋषियों का 
प्रत्यक्ष किया हुआ बह अपरोक्त सत्य-समुचय ग्धित है उसका नाम वेद 
है, उसी का शिरोमाग वेदान्त है। 
जब फि यह सत्य-समुच्चय सनातन सत्य है तब जिस ग्रन्थ में उक्त 
सत्य निबद्ध है वह ग्रन्थ भी सनातन है। दसी से वेद को नित्य कहते 
हूँ | इसका यह मतलब नहीं है कि वेद के शब्द अथवा उसकी भाषा 
निरस्थायी है। अर्थात्‌ यह धारणा अनावश्यक है कि हम लोग जिसे 
वेद कहते है वही वेद इस समय जिस आकार मे नित्रद्ध है वही आकार 
उसका अनादिकाल से था। इसी लिए पतजञ्ञलि ने 'महाभाप्य! में कहा 
है कि वेद की शाव्दी भावना नित्य नहीं है, उसकी तो आर्थी भावना 
# चाश्रात्य देश में शव हम इस बात को सुनने लगे है। वहाँ पर 
ऋषियों का नाम रकखा गया है ग्राए७४०, पुक अभिज्ञ लेसक ने 
॥7ए57०४ा॥ का लक्षण इस प्रकार दिया है---स्‍06 ॥9770तथावादए- 
री 3९-४०ाॉणा 600 0 शंधणा णी पद्या।ए-शपणा 
पाए अर्थात्‌ सत्य-दर्शन, सत्य को धत्यत्ष देना । 


कक कु + मा 


छू 
थे 


( ४ ) 


(८००९४ वा 700९9) ही नित्य है। मतलब यह कि वेद के शब्द नित्य 
नहीं--अ्र्थ ही नित्य है। उसीका नाम अजा है; यह अज्ञा सदा से है और 
सदैव बनी सहेगी। व नित्य है, उसका न तो क्षय होता है और न 
व्यय | जो लोग आपि हैं वे व्यान-पवित्र दृष्टि द्वारा उस प्रजा को सिर्फ 
देख लेते हैं। उनके देखने के पहले भी वह प्रजा विद्यमान थी, जब 
सारी दृष्टि विज्युत हो जायगी तब भी उक्त प्रना बनी रहेगी | इस सम्बन्ध 
में अन्यत्र इस प्रकार लिखा गया है---“न्यूटन के माध्याकर्षण के नियम 
का आविष्कार करने से पहले भी माध्याकर्पण सोलहों आने अपनी 
शक्ति को प्रकट कर रहा था। किन्तु यूरप मे उस शक्ति के दर्शन उस 
समय तक किसी को नहीं हुए थे । अतएव इस विद्या का द्वष्टा अथवा 
आविप्कतां न्‍्यूटन है | इसी प्रकार सत्य ज्ञानं अनन्त ब्रह्म ( अक्ष सचिदा- 
नन्द स्वरूप है )--यह विद्या तैत्तिरीय उपनिषद्‌ में प्रकाशित होने से पहले 
भी विद्यमान थी, किसी ऋषि ने ध्यानदृष्टि के बल से इस सत्य का 
साक्षात्कार करके उसका प्रचार कर दिया । वे इस आर्य-सत्य के सिर्फ 
द्रष्टा हैं। वह सत्य नित्य है, वह वेद अनादि है | अशरीरी रूप से वह 
विद्या पूर्वापर विद्यमान थी, ऋषि ने तो उसे शरीर-दान कर दिया हैं । 


इस अशरीरी प्रज्ञा का नाम स्फोट है। 0०श]००७४५७ भाव मे जो 
स्फोट हैं वही 5परोशु"&आार० भाव में 3069 है । इसी लिए मारतीय 
स्फोटवाद के साथ, महामनीपी जेंटो के प्रचारित आइडिया-वाद का 
खासा साइश्य देख पडता है। ज्ेंटो कहते हैँ कि सारे आइडिया”? नित्य 
हूँ और उनका आधार अथवा निधान 06एं76 977 अर्थात्‌ ईश्वर 
का चित्त है। इस देश की भी ०ही शिक्षा है कि ब्रह्म ही शाजयोनि 
है --शातह्नयोनित्वात्‌ः-ब्रह्म से ही सारी विद्याओं की उत्पत्ति होती है ।* 

त्रह्म ही ग्रजा का प्राचीन प्रस्वण ( सोता ) है--प्रजा च तस्मात्‌ 
प्रसता पुराणी । 


& गोनि कारणम्‌--शद्भर | 


०...) 


इसीलिए पतञ्ञलि ने योगसूत्र मे ब्रह्म को 'पूर्वपामपि गुरु कहा है। 
अस्य महतो भूतस्य निःश्वसितं यरेतद्‌ ऋग्वेों यजुर्वेदः सामवेद 
इत्यादि ।* 
क्योकि जिसने जिस वियद्रा का उपदेश दिया है उस सब का 
आदि मूल वही है। प्रलय के समय पर जब सृष्टि-्नाठफ़ की 
यवनिका गिरती है, जब संब के सब अभिनेता प्रलय-परयोधि के जल 
मे ड्रब जाते हैं, तब वह विद्या अथवा प्रजा ब्रह्म में अव्यक्त या अन्त- 
हित हो जाती है। फिर सृष्टि के प्रारम्भ में वे आदि-पुरुष बह्या के 
दृदव में उस विद्या अथवा प्रजा का सश्जार कर देंते हैं | 
ऋषि असूत कपिल अस्तमग्रे 
ज्ञानैविभरति जायमानन्व परयेत--श्वेत, €। २ 
श्रह् ने कपिलवर्ण , पहले उपजे हुए, ऋषि ( अथात ब्रह्मा ) को 
समग्र जान द्वारा भूपित फिया था | 
यो बह्याणं विद्धाति पूर्व 
थो वे परेदाश्व अहिणोति तस्मै--श्वेत, ६ । १४ 
ब्रह्म पहले ब्रह्मा को उत्पन्न करता है और फिर उन्द समग्र वेद 
प्रदान करता है। विद्या का ही दूसरा नाम वेद है। इसकी प्रतिव्वनि 
फरके भागवतकार ने कहा है-- 
तेने ब्रह्म हुठा य आदिकवये भुटान्ति थत्‌ सूरयः 
धाम्ना स्वेन सदा निरस्तकुहक सत्यं परं धीमहि। 
में उस सत्य स्वरूप परमात्मा का थ्यान करता हूँ, जो आदि 
कवि ( ब्रह्मा ) के छुदय में ऐसे वेद का सार करता है जो ऊ्रि खुधी 
लोगो के लिये भी दुर्वोष्य है ओर जो अपनी स्वप्रकाश ज्योति से 
अजान-अन्धकार को दूर करता है | दस प्रकार आिन्युग में ब्रह्मा से 


मन ननन अनगजन लगती जज. 2 वजन ऑनन्‍नम+नननफिन-+ न न न न बन 


* सहद्‌ ऋग्येदादें शाखस्य | 





विद्या का प्रचार आरम्म होता है । उस प्रचार-कार्य मे सहायता करते 
हूँ पृर्वफल्प के सिद्ध महात्मा लोग. जोकि प्रलय-पयोधि से अपनी 
अपनी|नान-सबित को अछूती बचाये रहकर उठते हैं। इन लोगों 
को शिष्ट कहा जाता है। ये लोग पू्वकल्प के अवशिष्ट अर्थात्‌ 
३१७॥7798॥ हैं | 


युगान्तेबन्तहितान्‌ वेदान्‌ सेतिहासान्महर्पय- । 
लेभिरे तपसा पूर्व समादिष्टा स्वयभुवा ॥--शंकरोद्छत वचन 


युगान्त में वेद-इतिहास प्रभ्नति जो विद्या अन्तर्त्ति हो गईं थी 
बही विद्या महर्पियों को, ब्रह्म के आदेश-क्रम से, तपस्था हारा पुन 
प्रात हुई | व्यास और वशिष्ठ प्रति इसी तरह के 'शिप्ट' महापुरुप 
हैं। वे समार के भले फे लिए फिर ठेढ़ धारण करके, शिषप्य-प्रशिग्यो 
की परम्परा द्वारा, जगत्‌ में ब्रह्मविद्या का पुन. प्रचार करते हैं। इस 
प्रकार से एक मन्वन्तर के बाढ दूसगे सन्वन्तर में, जगत्‌ मे, अक्नविद्या 
का अवाद लगातार बहता रहता हैं | 


इस कल्प मे ब्रह्मा से किस प्रकार वन्मविद्या का प्रचार हुआ था, 
इसका विवरण मुडक उपनिपद्‌ मे इस प्रकार दिया छुआ है--- 


ब्रह्मा ठेवाना प्रथम” संवभूव विश्वस्य कर्ता भ्ुवनस्य गोसा । 

स ब्रद्मवियां सब्बविद्याग्नतिष्ठां अथव्वाय उद्रेष्ठपुच्नाय आह ॥ 

अशथरव्य॑णे थां प्रवदेत बह्मा3थर्व्वा ठा पुरोवाचाहिरे बहाविद्यास्‌ । 

स॒ भारद्राजाय सत्यवाहाय प्राह भारद्वाजोउग्जि रसे परावराम्‌ ॥ 

--झुण्डक १।११-२ 

अर्थात्‌ विश्वश्रष्ण ऊजगदूभर्ता आदिदेव ब्रह्मा ने सारी विद्याओ 
की आश्रयम्रत ब्ह्नविद्या अपने बड़े वेदे अथर्वा को बतलाई। वही 
ब्रक्मविद्या अथर्वा ने पुराकाल में अद्विर को प्रदान की | अक्विर ने वही 
श्रेष्ठ बिचया सारद्वाज सत्यवाह को और सत्यवाह ने अद्विरा को दी तथा 


्. 


( ८) 

इन अगिरा ऋषि ने ही ब्रह्मविद्या के उस श्रश का भारतवर्ष में 
प्रचार फिया | 

ब्रह्म से प्राप्त उस ब्ह्मविद्या का प्रचार ब्रह्मा, ऋषियों के द्वारा, 
जगत्‌ मे करते हैं। 

एतद्‌ बल्मा प्रजापतये उबाच प्रजापतिर्मनवे सु अजास्य- 
--छान्दोग्य, ३।११।४ 

यट अक्वविद्या ब्रह्म ने अजापति को, प्रजापति ने सन्रु को ओर 
भनु ने मनुष्यों को बतलाई थी। 

इस प्रकार ऋषि लोग ओऔपनिषरद जान अथवा वेदान्त के धार, 
प्रालक थओ र रक्षक हैं। टसी से वेदान्त का एक सार्थक विशेषण “ऋषि- 


सपजुष्ण! है । 
प्रोवाच सस्यग्‌ ऋषिसच्ज्॒टम्‌ । 
यह जो ऋषिसद्जुष्ट वेदान्त ग्रथवा अह्मविद्या है वही उपनिषद्‌ में 
नितद्ध है और उसी का अजठुसरण करके हम उल्लिखित तत्वन्नय 
अर्थात्‌ ब्रह्म, जगत्‌ और जीव-तत्व की छान-बीन करेगे | 


दितीय अध्याय 
ब्रह्म का स्वरूप 


हम मे देख लिया है कि वेदान्त का मुख्य ग्रतिणद्य ब्रह्म ही है ३ 
सो इस ब्रह्म का स्वरूप कैसा है ? 
उपनिषद्‌ में ऋषियों ने जिस प्रकार ब्रह्म के स्वरूप का परिचय 
दिया है उसकी सार-कथा यह है कि ब्रह्म 'नेति! 'नेति' है । 
अथातो आठदेशो नेति नेति १ 
स एप नेति नेति आत्माव। 


तो इस उपदेश का क्‍या भाव है ! भाव यह है कि ब्रह्म यह नहीं 
है, यह नहीं है। अर्थात्‌ उसके सम्बन्ध में कुछ भी निर्देश नहीं किया 
जाता। सारांश यह है फ्रि वह निर्विशेष, निर्विकल्प, निरुषाधि और 
निरज्ञन है | इसी लिए जान पडता है कि ब्रह्म के निर्देशस्थान में 
उपनिपद्‌ ने नकार से अत्यधिक काम लिया है| 

सदत्तरं गागि ब्राह्मण अभिवदन्ति, अस्थूलम अनझु अहस्वम अदी- 
पधंम्‌ अलोहितस्‌ अस्नेहस्‌ अच्छायस्‌ अतसः अवायु अनाकाशम्‌ असदृमस 
अरसम्‌ अरगन्धम्‌ श्चचुप्कम्‌ अश्रोत्रम्‌ अवाक्‌ असनः अतेजस्कम्‌ अप्राणस्‌ 
अमुखम्‌ अमात्रभ अनन्तरम्‌ अवाह्मम | “-जूेह, २ै।८। म 

है गार्गि | ब्राह्षण उस अक्षर ( ब्रह्म ) का वर्णन इस प्रकार 
करते हैं--न तो वह स्थूल है, न अर, न नाटा है न लम्बा, न चह 
लाल है न चिकना, न वह छाया है न तम, न वायु हैन आकाश, 
न वह रस है न शब्द, न गन्ध है न चक्तु, न श्रोत्र हैं न संग, न वाक्य 
है न मन, न तेज है न ग्राण, न मुख है न मात्रा, न भीवर है और न 
बाहर $ उपनिंयद्‌ ने अन्यन कहा है--- 


(१० 


नान्त-प्रश्॑ न वहि-प्रश्ञ नोभयतश्पज्ञ न भ्ज्ञानधन न ॒प्रक्न॑नापक्षं 
अरृष्टम्‌ अव्यवहाय्यमस्राट्मलक्षणमचिन्त्यमम्यपठेश्यम्‌ एकास्मप्रत्वयसार- 
अपश्लोपशर्म शान्तं शिव॑ भद्वैतम्‌, चतुर्थ मन्‍्यन्ते। स भात्मा स विशेय । 
--मारहुक्य ७ 
जिसकी प्रज्ञा न तो वहिर्ुख है न अन्तमुस ही और जो उमय 
मुख भी नहीं; वह अनजान धन नहीं है, न तो प्रय है और न अपन ही 
जो दर्शन के, व्यवदार के, अटण के, लक्षण के श्रौर सोचने-विचारने 
के भी अतीत है, जो निर्देश के भी अतोत हं, झिस्तु आत्मप्रत्ययमात से 
सिद्ध है, उस प्पश्यातीत ( निरुपाधि ) शान्त, शिव, अद्वेत को तुरीय 
कहते हैं | हि 5 
भ्रशव्दमस्परशमरूपसब्ययं 
तथारस नित्यमगन्धवच्च यत्‌ । 
अनाचनन्त सहत' पर पद्म 
निचाय्य त॑ झृत्युम॒सात्‌ प्रमुच्यने ॥--कठ, ३ । 4९ 
उस अशब्द अस्पर्श अरूप अव्यय अरस अगन्ध श्रक्षतर ( नित्य ) 
अनादि, अनन्त, महत्‌ परायर वस्तु यों जान लेने से जीय मृलु 
के मुँह से छुटफाया पा नाता दे। 
निप्फले निष्िय शान्त निरवर्य निरभनम्‌ । 
अथति ब्रह्म निर्गण, निष्फिय, निप्कल और निरञ्षन ९ । इसी लिये 
उपनिपर ने कट्दा हू: 
शन्यन्न धर्मादन्यव्राधर्माव्‌ श्न्यवास्मात झलाइलाव, । 
झन्यत्न भूतात्‌ व भध्याशथ--फेट, २ । १४ 
यद घम से प्ृथर है, अधभर्म से निदर है, कार्य से सदाय 
बारण मे बातिरिता है, प्रतीत से विथित चीर सॉविष्यत से प्रो | । 
प्रश्न दीगा दि अठ बे निरतिन्‍च, निज, विर्याय 
निर गे हैं हो उपनिर्‌ से उसे सत्चिदानन स्वा्ष क्यो यएपा 


( जुरे ) 


सत्य क्वञानमनन्तं अह्म 
'विज्ञानमानन्द बह्मा! 
इस संब उपंदेश का उद्देश्य क्‍या है? हम इस ग्रश्न का उत्तर 
यथास्थान देंगे। किन्तु यहाँ पर हमारा ध्यान देने का विपय यह है 
कि ऋषियो ने जिस अकार म्रह्म को सत्‌ कहा है उसी प्रकार असत्‌ भी 
कहा है, अर्थात्‌ न तो बह सत्‌ है और न असत्‌ ही । 
न सत्‌ न चासत्‌ शिव एवं केवल: |--श्वेतारवतर, ४७ । १८ 
वह सत्‌ भी नहीं है, असत्‌ भी नहीं है, वह एक और अहितीय 
शिव है । 
गीता में भी कहां है-- 
अनादिमत्परं बहा न सत्तन्नासदुच्यते (--मीता, १३ । १२ 
परबह्म का आरम्भ नर्टी है, वह सत्‌ भी नहीं है, असत्‌ भी नहीं है। 
इसी तरह ब्रहा को चित्‌ भी सही कहा जा सकता और अचित्‌ 
नही | हस लिये योगवाशिप्ठ का कथन है कि ब्रह्म चेतव टोकर भी 


क्््न 


ध् 


भी 


जड़ 


/भप४ 


हु 


करचेतनो$पे पापाणः 

फिर अन्य॑त्र फह्दा गंधा है कि ब्रह्म सुख भी नहीं है और दुश्ख भी 

नहीं है । 
चेयं सर्प पर ब्रह्म निर्द"खमसुखज्ञ॒ यत्‌। 
--+महाभारत, वनपर्च, १८० । २२ 

हे सप ! जो सुख भी नहींहे और दुख भी नहीं है उसी को 
पंर्रह्म समझना । 

उपनिपद, ने ब्रह्म जो ओनन्द कहा है तो साथ ही साथ उसे ननन्‍्दना- 
सी भी कट दिया है :-- 

आनन्द नन्‍्दनातीतस्‌ ।--तेज, ८ 


( १२ ) 


स्कन्दपुराण के अन्तर्गत सूतसहिता में परबरह्म का नमस्कार-छोक 
पढ़ने से इस सबन्ध में रत्ती भर भी रसन्देह नहीं रह जाता। वह 
छोऊक यह है +-- 
नमस्ते सत्यरूपाय नमस्ते35पत्यरूपिणे । 
नमस्ते बोधरूपाय नमस्तैथ्योधरूपिणे ॥ 
नमस्ते सुखरूपाय नमस्तेश्सुखरूपियं ॥---३३३, ३४ 
तुम्ही सत्यवरूप और तुम्ही असत्यखरूप हो, तुमको नमस्कार है; 
तुम ज्ञानखरूप हो ओर त॒ग्दही अजान-खरूप हो, तुमको नमस्कार है; 
तुम सुखस्वरूप हो और ठ॒म्ही असुख-सखरूप हो, तुमको नमस्कार है । 
परब्रह्म जब सत्‌ः असत्‌, चित्‌ जड, सुख दुख, नाथ लम्बा, 
स्थूल अर, कुछ भी नही है, जब वह निर्विशेष, निर्तिकल्प, निरुपाधि, 
निरज्ञन है तब वह अवश्य ही अवाच्य और अनिर्वचनीय है। 
उपनिपद्‌ ने इस बात का स्पष्ट भाषा में उपदेश ऊिया है ः-- 
यो वाचोः निवतन्ते अग्राप्य मनसह सह ।--सैत्ति, २। ४-४ 
मन समेत वाणी जिसको न पाकर लौ> आती है) 
नः चकचुपा गृद्धते नापिं वाचा नास्पेदेंवेस्तपसा फर्मशा वा | 
--सुण्डक, ३।१।८ः 
नैव वाचा के मनसा प्रार्तूँ शक्‍्धों न चतुपा ।--कठ, ३।१% 
वह चत्तु से ग्राह्म नही है, वाणी से ग्राह्म नहीं है, इच्िय से 
ब्राद्म नही है, वद् तपत्या अथवा कर्म से भी ग्राद्य नहीं है । 
वाणी, मन और चक्ु---किंसी की सहायता से उसको ग्रात्त नदी 
फिया जा सकता ६ 
ओऔराद्षराक्ार्य इस संबन्ध में एक य्राचीन आख्यायिफा का' उल्लेस 
करके कहते हैं कि पदले समय में स्द्पि वाध्व से जब वाप्कलि ने 
धार वार बढ़ा के खल्‍्प के विवय में प्रभु फ्रिया तब उन्होंने मौनी 
रहकर अ्रवचन द्वाराद्वी अद्ा का निर्देश फ्रिया। क्योंकि यहाँ पद 
झीन रहना ही ठीऊ-टीक निर्वनन है | 


ओ, 


वाष्कलिना च वाध्वः पृष्ठ. सन्‌ अवचनेनैव वहा श्ोवाच इति श्रूयते ! 
स॒ होवाच अधीहि भो इति स वृष्णीं बभूव, तं ह द्विंतीयें वा तुतीये वा 
बचन उवाच ब्रूमः खलु॒त्व॑ं तु ना नासि उपशास्ते अ्यमात्मा ।% 
अह्यसूत्र का शाक्वर भाष्य ३१२१७ 
ब्रह्म न केवल अवाच्य ही है बल्कि वह अशेय (पग्मोए70ए४)0]6) 
मीहदे। 


मन के द्वारा जिंसका मनन नहीं किया जाता वही ब्रह्म हैं | 


न तत्र चत्तुगंच्छति न वाक्‌ गच्छति न सनो 
न विद्यो न विजानीयो यर्यतदनुशिंप्यात्‌ ।--केन, ३ 
वहाँ चक्तू, नहीं जा सकता; वाणी नहीं जा सकती, मन नहीं 
जा सकता, चुद्धि नही जा सकती, उसे हम नहीं जानते । भला उसका 
उपदेश किस तरह किया जाय १ 
इसी लिये उपनिषद्‌ स्पष्ट भाषा में कहते हँ--- 
अन्यदेव तद्‌ विदिताद, अथी अविदिताद अधि । 
अर्थात्‌ त्रह्म विदित नहीं है--उसे अविदित भी नहीं कह 
सकते | इस पहेली की भाषा को तनिक और निरबिड करके केन उप- 
निषद्‌ ने कहां है--- 








# सहाकवि गेटे का इसी आशय को एक वाक्य हसारे विशेष 
ध्यान देने योग्य है-- 
ज्ञा० १७ ०5ए7९७४ जि *ै 
खयवे ४ ॥60 ए७70058 मा 2? 
१५४४०, 4००॥४६, 5०शण६, 
एशथाए म्ा8 छशणढ 2 
छ0७॥७5 ऋधाआ एगडरा। [. छछछाएर डक, 


( १४ ) 


थस्वामतं तस्य संत्ं सत॑ यस्य न वेद सः । 
अविज्ञातं विजानतां विजशातमविजानताम ॥ 
--केन, २३ 
जो ( ब्रह्म को ) नही जानते हैं वही तो जानते हैं, और जो जानते 
हैं वे नही जानते। जो जानते हैं उनके लिए ब्रह्म अंजात है; थोर 
जो नहीं जानते हैं, उनके लिए अक्म जात है | 
ते ब्रह्म क्यों अंजेयं है! इसका उत्तर दो प्रकार का है! प्रथम 
उत्तर यह है कि त्रह्म जब शाश्रत विषयी (!क्रशआ१]) हिप्रोशुं०2) है 
धंब॑ वह किसी दिन का विभ्रय॑ 000]०0/) नही हो सकता' | 
येनेदं सर्व विजानाति त॑ केन विजानीयात्‌ 
विज्ञातारमरे फेन विजानीयादिति । 
--॥ह, २।३।१४ 
जिसके द्वारा यंह संबं जांत होता है उसे किस तरह जात करोगे ! 
जो जाता ( जो द्रश, साक्षिमात्र ) है उसे फ़िस तरह जानोगे ? 
ब्रह्म॑ शौश्वत विपयी है, वह किसी 'दिन को विषय॑ नही 
हो सकता | इस बात का उपदेश उपनिपद्‌ ने इस प्रकार किया है--- 
तद्दा एतद्छर गागि अ्रद्ट्ट दृष्ट अश्रुत्त श्रोत्‌ अमत॑ मन्‍्त अविजात॑ 
विशाठ्‌ नान्यद्‌ अतो5स्ति 5ट्टू नान्‍्यदतो$स्ति श्रोद्त नान्‍्यदतो3स्ति मन्खूं 


नान्यद्तो5स्ति विज्ञात । 
--च्रह, रे।८११ 


है गार्गि ! वह अक्षर ( ब्रह्म ) अधृए होकर भी द्रप्टा है, अ्रश्रत 
हो+२ भी श्रोतों है, अंमत होकर भी मनन्‍्ता है और अ्रंविजांत होकर भी 
विजाता है। उसके सिवा न कोई द्वष्झा है, न श्रोता है, न मन्तां 
ओर न विज्ञाता है। 

इसी बात का उपदेश उपनिप्रद्‌ ने दूसरों तरह से, श्रक्ष को 
खक्तु का चक्ु, ओषेत्र का रेत वाझू का वाझ, सन झा सन और मार्य 
फा यग्राण कटरूर, दिया दे-- 


( १५ ) 


श्रोन्नस्थ श्रोत्र मनसो सनो यहाचों ह वा्चं स 3। प्राणस्य प्राण- 
श्क्ुपश्चत्त * --केन, २ । 

साराश यह कि जो दृष्टि का द्र॒ष्णा, श्रुति का श्रोता, मति का 
मनन्‍्ता और बविजञाति का विजाता है उसे फ्रिस तरट जानोगे ? 


न च्प्टेद्वषरं पश्येन श्रुते. ओतार श्णुया. न मतेमन्तारं मनन्‍्वीथा 
न विज्ञाते विज्ञातारं विजाबीया ।--च्रह, ३॥४२ 


अतएव जो ब्रह्म एकमात्र द्रप्ट और एकमात्र शाश्वत विपयी 
(800) ०७) हैं वह कभी दृश्य, सीमित विपय ( 09]०७ ) नहीं हो 
सकता | वह तो अजेंय है । 
ब्रह्म क्यो अजेय है? इस प्रश्न का दूसरा उत्तर बह है कि वह 
जब निदपाधि अर्थात्‌ देश-काल-निमित्तात्मक त्रिविध उपाधि से निमेक्त 
(0068 90७ 486 ग08७ (४3209008 0९ [706, 5] 8:८७ धागे 
९०४४0श)7॥6) है तब वह कमी जान का विपय नहीं हो सकता | किसी 
पाश्चात्य दाशंनिक्र ने ठीक ही कद्दा है-0 ४॥97 ५ 75 40 ९००0॥0॥00॥, 
+0 08999प्राआ 00९७ क्षा'त एलंणछ क्या प्रा० 7ए॑वव०7 
"४३॥॥ 006 ४॥७70/ अर्थात्‌ क्रिसी वस्तु को मनन का विपय 
बनाने के लिए; उसे उपाधि द्वारा उपहित ऊरना पड़ता है ! वह उपाधि 
देश, काल ओर निमित्त भेढ से त्रिविव है। जिस वस्तु को इस त्रिविध 
उपाधि के सम्बन्ध द्वारा सापेक्ष, सम्बन्ध-युक्त नही किया जा सकता 
वह कभी ज्ञान का विपय नहीं हो सकती | ब्रह्म जब निरुपाधि है तब 
बह अवश्य ही ठेशातीत, कालातीत और निमित्तातीत है| 


ब्रह्म को ज्यो ही अनन्त कह्य गया त्योही समझना होगा कि वह 
निष्कल (]098/068«) अर्थात्‌ देशातीत है | 


अह्य ह वा इंदसग्र आसीठेकोअ्नन्त प्रागनन्तों दक्षिणतोड्नन्तः 
प्रतीच्यनन्त उदीच्यनन्त ऊद्ध्व चअवाक्‌ च सब्वेतोड्नन्त---मैन्नी, ६१७ 


( १६ ) 


अर्थात्‌ ब्रह्म एफ और अनन्त है। वह पूर्व में अनन्त, पश्चिम में 
अनन्त, दक्षिण में अनन्त, उत्तर मे अनन्त, ऊपर की ओर अनन्त, 
नीचे की ओर अनन्त और सब ओर अनन्त है। 
स॒ एवं अ्रधस्ताव्‌ स उपरिष्टात्‌ स पश्चात्‌ स पुरस्तात्‌ स दक्षिणत- 
स उत्तरत' स एवेदं सब्बंम | छा० ७२६१ 
वह नीचे, वह ऊपर, वह पीछे, वह आगे, वह दाहने, वह बाँयें 
ओर वही यट सब कुछ है। 
ब्रह्य को जब अनादि ओर सनातन कहा जाता है तब उससे यह 
समझा जाता है कि व काल से भी परे है| 
अनायनन्तं महतः पर॑ं धुवम्‌ ।--कठ, ३॥१४ 
शुद्ध मह्म सनातनम््‌ ।---कठ *।५ 
अर्थात्‌ पाश्चात्य दर्शन की भाण में जिसको 7७४७ 7० 
कहा जाता है वही वस्तु ब्रह्म है। इसी लिए कहते हैं कि बह 
“अन्यत्र भूताचच भव्याच्च' है ( कठ, २१४ )। साराश यह है कि 
वह 'परः त्रिकालात' अर्थात्‌ काल से अतीत है । 
ब्रह्म जिस प्रकार देश-काल से अतीत है उसी प्रकार बह निमित्त 
से भी परे है। और जो निमित्त से परे है उसमें भला विकार कैसे हो 
सकता है? ब्रह्म नििकार है। 
अन्यत्रास्मात्‌ कृताकृतात्‌ ।---कठ, २।१४ 
इसी से उसको ध्रुव, शाश्वत, नित्य ओर पुराण कहा जाता है | 
अजो नित्यः शाश्वतो5य॑ पुराण ।---कठ, २१८ 
अर्थात्‌ वह नित्य, शाश्वत और पुराण है। वह कूटस्थ, अजर, 
अमर और अक्षर है। हे 
तदेतद्‌ अच्चरं बाह्मणा विविद्िपन्ति ।--इहदारण्यक 


( १७ ) 


साराश यह ऊफ़ि वह निमित्त से अतीत हैे। अतएव ब्रह्म जब 
निरुषाधि है तब वह अवश्य ही अजेय है । 

किन्तु यह अनेयवाद (8०॥08&70०७87 वेदान्त की अन्तिम 
बात नहीं है। उपनिपद्‌ का कहना हैं कि 5ह्व के निविशेष, निरुपाति 
निर्विकल्प विभाव 28]).0०») के सिवा एक और सबिशेष सोपाधि सगुण 
भाव है। श्रीशड्डराचार्य ने स्वय इस बात को स्वीकार किया है--- 


हिरूप हि अह्म अवगम्यते, नामरूपभेदोपाधिविशिष्ट तदूविपरीतन्न 
सर्वापाधिविवजितस्‌ । 

ब्रह्म के दो रूप बतलायें गये हँ---एक तो नामरूपभेदोपाधिविशिष्ट, 
ओर दूसरा उसके विपरीत, सारी उपाधियों से विवर्जित । 

सन्ति उभयलिद्ञा. श्रुत॒यो मह्मविषया. | सब्चेकर्ममा संब्वंकाम- 
सब्बंगन्ध सबच्च॑रस इत्येवमाया. सविशेपलिज्ञः अस्थूलमनझ अहस्वम्‌ 
अदीर्घम इस्पेवमाय्ाश्व निन्विशेषलिक्न- । 

अर्थात्‌ ब्रक्ष के विषय मे दो प्रकार की श्रृतियाँ देख पड़ती हैं । 
एक सविशेपलिड्ड श्र्‌ति, जैसे, (वह न तो सब्वंकर्म्मा, सब्वकाम, सब्ब- 
गन्ध, सब्वरस है? इत्यादि। दूसरी निर्व्विशेपलिज्ञ भ्र्‌ति, जेसे, 'बह न 
ते स्थूल है ओर न सूझुम, न वह नाटा हैं और न लम्बा” इत्यादि । 

फिन्तु इस प्रसह्ध मे हमे श्रीशड्ढराचार्य क्री उक्ति के भरोसे रहने 
की आवश्यकता नहीं है। क्योकि उपनिपद्‌ ने स्वय इस सम्बन्ध में स्पष्ट 
उपदेश दिया है--- 

एतद्‌ वे सत्यकास परख््व अपरच्च शह्म ।--प्रक्ष, ९।२ 
हे सत्यकास ! यह ब्रह्म पर भी है और अपर भी । 
हें परवअह्मयणी अभिषेय्रे, शब्दश्व अशद्दश्व॒ शब्दत्ह्म परञ्व यत्‌ । 
--मैन्नी, ६(२२ 

द्विविध परब्रह्मै का ध्यान करना चाहिए---शब्द और अशब्द 

का, शब्दबह्म और परत्रह्ष का | 


( ए८ ) 


दें वाव बह्मणो रूपे मूत्त चामूर्ततन्, मर्त्यम्‌ चाम्रतन्न, 
स्थितञ्ञ यत्‌ च, सत्‌ च त्यत्‌ च।--बृह, २।३।१ 
ब्रह्म दो प्रकार का है--मूर्तत और अम्रत्ते, मत्य॑ और अमृत, स्थिर 
ओर अस्थिर, सत्‌ और त्यत्‌ । 
हे वाव खल्वेते अह्मज्योतिषो रूपके ।--मैन्नायणी, ६।३६ 
ब्रह्मज्योति के दो प्रकार के रूप हैं| 
यह जो निर्गण ब्रह्म है, अर्थात्‌ ब्रह्म झा जो निर्व्विशेष भाव हैं 
उसका निर्देश उपनिपद्‌ 'तत्‌” शब्द द्वारा करता है। और जो सगुण 
ब्रह्म है अर्थात्‌ ब्रह्म का जो सविशेप भाव है वह 'स? शब्द द्वारा 
निर्दिष्ट होता है। क्योंकि इस सविशेप श्रौर निरविशेष भाव का भेद 
दिखलाने के लिए. उपनिषद्‌ एक सुपरिचित व्याकरण-छल का प्रयोग 
करता है, अर्थात्‌ निर्विशेष भाव के निर्देशस्थल में तो नपुसक लिड्ड का 
गर सविशेष भाव के निर्देश स्थान पर पल्लिड्न का प्रयोग करता है | 
अस्थूल अ्नशु अहस्वम्‌ अदी्मंम--यहाँ पर निर्विशेष ब्रह्म का निर्देश 
है, अतएव नपुसकलिड्जी प्रयोग है, ओर “सर्व्यकर्म्मा स्ब्वकाम, सर्ब्य- 
गनन्‍्ध. सर्व्वर्स” मे सविशेष ब्रह्म का निर्देश है, अतएव पुलिड्न का 
प्रयोग है | 
कहने की आवश्यकता नहीं कि पर और अपर जहा एक ही वस्तु 
है--निर्गण और सग्रुण मे, निर्विशेष ओर सविशेष में सिर्फ भाव का 
प्रभेद है, वास्तव मे कुछ भी भेद नहीं है । इसी से जान पडता है ऊि 
उपनिपद्‌ ने कहीं-कहीं पर एक ही मन्त्र मे पुलिड्भ ओर नपुसक्र लिझ 
दोनो का प्रयोग किया है | यथा-- 
ध्त्‌ तद्‌ अद्वेंश्यम अग्राह्मम्‌ अगोत्रम अव्ण॑म्‌ अचचन्षुःश्रोत्रम 
तद्‌ अपाणिपादम! । यहाँ तक निर्विशेष ब्रह् का निर्देश है, अतारब 
नपुसक लिज्ज का प्रयोग है। "नित्य विमु स्ब्बंगत सुसूच्रम तदू अव्यय 
यद्भूतयोनि परिपश्यन्ति धीरा. ॥! यह सविशेष ब्रह्म का निर्देश है) 
इसलिए पुलिड्ज का प्रयोग है--मुण्ठक, १। १ ।६ 


(. “है. 


सस पर्य्यगात्‌ शुक्रम्‌ अकायम्‌ अवणम्‌ अस्नाविरम्‌ शुद्धमपापविडम! 
यह निर्विशेष का लक्षण है, इसलिए नपुसक लिह्न है। “कविर्मनीपी 
परिभू स्वयम्थ” याथातथ्यतो््थान्‌ व्यदधात्‌ शाश्वतीम्यः समास्थ---- 
गह सविशेष का लक्षण है, इसलिए पलिड्ठ है |--ईश, ८। 
शात्त्र मे अन्य स्थान पर भी इस बात का उपदेश है कि निर्गण 
और सगुण एक ही वस्तु है--- 
सगुणो निगुंणो विष्णुः । 
विष्णु सगुण हैं तो निर्गण भी हैं । 
लीलया वापि युझ्ेरन्‌ निर्भुशस्थ गुणाः क्रिया. ।---भागवत, ३।७१२ 
लीला के वश होकर निर्गण ब्रक्ष गुण और क्रिया से युक्त हो 
जाता है। 
सच्ब त्वमेव सगुणो विग्युणश्र भूमन्‌ ।--सागर० ७।६। ४८ 
है सर्वब्यापिन्‌, ठ॒म्हीं सगुण हो और तुम्ही निर्गण | ठुम सब 
कुछ हो | 
सद॒क्तरं अरह्म यथ इश्वर' पुसान्‌ 
गुणोमिसष्टिस्थितिकालसंलय- ---१। १। २ 
जो प्रकृति की क्ञोमजनित सप्टि, स्थिति और अलय का देतुभूत 
प्ुरुप--इश्वर है वही सत्‌, अच्षुर ब्रह्म है। 
इस सम्बन्ध में भागवत में अन्यत्र यह कहा गया है-- 
वदन्ति तत्तवविद॒स्तत्व॑ यज्शानमहयम्‌। 
बह्मेति परमात्मेति भगवान्‌ इति शब्यते ११२।१ 
उस अह्वितीय चित्‌ वस्तु को तत्त्वजानी लोग तत्त्व आख्या प्रदान 
करते हैं। वही ब्रह्म, वही परमात्मा और वही भगवान्‌ ( सगुण ब्रह्म या 
महेश्वर ) है । ;क्‍ 
निर्गण ब्रह्म किस तरह सगुण हो जाता है, ब्रह्म का निविशेष भाव 
किस प्रकार सविशेष माव में बदल जाता है, इसका उत्तर उपनिषद्‌ 
देता है--साया उपाधि अज्ञीकार करके | 


( २० ) 


मायिनन्तु महेश्वरम्‌ (--रशवेत, ४ | १० 
सगुण ब्रह्म ही महेश्वर है, वही मायी अर्थात्‌ माया-उपाधि-उपहित 
है। जिस तरह मकडी जाला तन कर उसमें अपने आप को घेर 
लेती है उसी तरह निर्गण ब्रह्म अपने आप को मायाजाल में आबृत 
करके सगुण सोपाधि हो जाता है। माया मानो ब्रह्म की यवनिका है। 
यस्वूर्णनाभ इच तन्‍्ठुभि* प्रधानजै- 
स्वभावतो देव एक* स्वमावणोत्‌ (--श्रेत, ६॥१० 
इसी भाव की बात भागवत पुराण ने कही है--- 
ग्रहीतमायोरुग्रुण सर्गादावगुण स्वत्तः ।--भागवत, २६२६ 
अर्थात्‌ स्वय निर्गंण ब्रह्म माया-उपाधि अद्भीकार करके सगुण हो 
जाता है| उस दशा मे उसे महे«र कहते हैं | 
तमीशवराणा परम महेश्वरम्‌ । 
“वही परम ईश्वर महेश्वर है ।! वही सचिदानन्द है । 
सत्य ज्ञानं अनन्त श्रह्म 
यह सगुण ब्रह्म के स्वरूप का लक्षण है। और उसे जो 'तजलान' 
कहा जाता है, यह उसका तब्स्थ लक्षण है। 
सब्ब खल्विदं ब्रह्म तजलान्‌ इति ।--छान्दोग्य ३।४।१ 
तजलान्‌ का अर्थ है तज, तल्ल, तदन। उससे जगत्‌ उत्पन्न है, 
डसी में जगत्‌ स्थित है, और उसी मे जगत्‌ का लय हो जाता है। 
अर्थात्‌ वह सृष्टि, स्थिति और लय का कारण है। वही सष्ण है, वही 
पालक है और वही सहारक है। उपनिपद्‌ बही भाव बतलाता है--- 
यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । 
येन जातानि जीवन्ति । 
यस्मयन्त्यभिसंविशन्ति । 


( र१ ) 


चल 


जिससे सब प्राणी उत्पन्न होते हैं, उतन्न होकर जिसके द्वारा 
जीते-जागते हैं और अन्त समय में जिसमे बिलीन हो जाते हैं---वही 
ब्रह्म है | 

यह सगुण ब्रह्म या महेश्वर हमारे भजन करने की वस्तु है। इसीएे 
उपनिपद्‌ ने उसका “तद्न” नाम रक्खा है। वह हमारी वनितौ-- 
भजन करने की चीज है| वह 'सयद्‌ वामः अर्थात्‌ प्रेमास्पद है। वह 
धामनी' अर्थात्‌ प्राणाराम ( 3:00 0। ,076 ) है। वह रसस्वरूप 
६--रसो वै स. | वह विधाता, जीव का कर्म-फल-दाता है। 

सर वा एप सहान्‌ आत्मा वसुदानः ।--ह६, ४।४।२४ 

बह धर्मावह, पापनुद्‌ भगवान्‌ है। 

धर्म्माचह पापलुदं भगेशमर्‌ ।--श्वेत्त, ६।६ 

वह जगत्‌ का सेतुस्वरूप और सब लोक की मर्यादा की विधृति है। 

अथ य आत्मा स सेतु विश्तिरेपा लोकाना असन्‍्तेदाय । 

>“छा० 5।४।१ 

उसके सम्बन्ध में उपनिषद्‌ ने अनेकानेक सुन्दर ओर गम्भीर मन्‍्त्रो 
की रचना की है। 

अपाणिपादो जवनो ग्रहीता 

पश्यत्यचचुः स शश्णोत्यकर्णः । 

स चेत्ति चेच्च न च तस्यास्ति वेत्ता 

तमाहुरुप्यं पुरुष महान्तम्‌ --श्वेताश्वतर, ३॥३६& 

उसके हाथ नही, झिन्तु अ्हण करता है, पैर नही, किन्तु चलता- 
फिरता है, आँखें नहीं, किन्तु देखता है और कान न होने पर भी 
झुनता है। वह सर्वेज है, किन्तु उसे कोई नहीं जानता ) उसी को महान 
पुरुष कहते हैं । 

नित्यो नित्यानां चेतनश्चेतनानास--कठ, <॥१३ 


६ १३४) 


वह नित्य का नित्य और चेतन का चेतन हे। 
अणोरणीयान्‌ महतो सहीयान्‌ ।---कठ, २।२ 
वह अणु से भी छोटा है और महत्‌ से भी बडा है । 
एप सर्च्चेश्वर, एप भूताधिपतिरेप भूतपाल एप सेतुविधरण एपां 
लोकानामसस्मैदाय ।---इृहदारण्यक, ४।४।२२ 
यह सर्ब्वेश.्वर, यह भूताधिपति और यही भूतपाल है, यह लोको का 
विभाजक और धारक सेतु है । 
विश्वतश्रच्षुरुत विश्वतोमुखो, विश्वतोबाहुरुत विश्वतस्पाव्‌ । 
स॑ वाहुभ्यां धमति सम्पतत्रै. चावाभूमी जनयन्देव एक ॥ 
--श्वेताश्वतर, ३। ३ 
उसके सब तरफ आँखे हैं, सब तरफ सुँह हैं, सब तरफ बाहू हैं 
और सब ओर उसकी गति है, उसने मनुष्य को धुजाओ से युक्त ओर 
पक्ती को पत्तयुक्त किया है, उसने आकाश और एथिबी को बनाया हैं, 
बह अद्वितीय है । 
सर्व्वव पाणिपादं तत्स्वतोशिशिरोमुखम । 
सर्ब्यत्तः श्रुतिमल्लोके सब्बेसाइत्य तिप्ठति ॥ 
सब्देंन्द्रिययुणाभास सब्चेंन्द्रिय विवजितम्‌ । 
सच्चैस्थ प्रभुमीशान स्वस्थ शरण चृहत्‌ ॥ 
“--श्वेताश्वतर, ३॥१६०१७ 
उसके सर्वत्र हाथ-पैर हैं, सर्वत्र तिर और आँखे हैं, सब तरफ 
कान और मुँह हैं | वह सब को व्यात्त किये हुए है | 
उसके एक भी इन्द्रिय नही है, फिर भी वह सारी टर्द्वियो के गुणों 
से युक्त है। वह सब का प्रभु, महेश्वर, और सब का बूहत्‌ शरण है। 
ब्रह्म का यद्द सविशेष भाव अजे ये नही है, सगुण जह्म या महेशर 
यद्यपि साधारण मन-बुद्धि से अगोचर है फिर भी वह शुद्ध मन, दिव्य 
बुद्धि और योग समाधि के द्वारा वेय है| 


हे 75 हक ०) 


एव सर्च्चेषु भूतेषु गूहात्मा न प्रकाशते । 
स्श्यते व्वम्॒थया बुद्धया सूचमया सूच्मदर्शिभि' ॥ 
--कठ, ३॥१२ 
यह आत्मा सब पग्राणियों से प्रच्छन्न है, प्रकट नहीं होता, 
किन्तु सझमदर्शों लोग इसे सूक्रम सुतीक्षण बुद्धि के छारा देखा 
करते हैं | 
अध्यात्मयोगाधिगमेन देव॑ 
मत्वाधीरो हर्षशोकी जहाति ॥--कठ, २१२ 
अध्यात्म योग अधियगत होने पर, देव को जानकर, धीर व्यक्ति 
सुख-दु.ख के पार हो जाते हैं । 
हदा मनीपा सनसाभिल्कृपतो 
य एतद्विदुस्म्ृतारते भवन्ति |---कठ, ६।६ 
हृदय की मननशील बुद्धि के द्वार उसको जाना जाता है | 
जो लोग यह नानते हैं वे अमर होते हैं । 
ज्ानपसादेन विशुद्ध सत्त्त 
स्तुनन्ठु त॑ परयते निष्कलं ध्यायमान- ॥ 
--झ्ुण्डक, दे। श८् 
शानप्रसाद से विशुदचित्त ( साधक ) ध्यानयोग द्वारा निष्कल 
( अखण्ड ) परमात्मा के दर्शन करता है। 
पराश्चि खानि व्यतृणत्‌ स्वयस्भू- 
स्तस्मात्पराढः परयति नान्तरात्मन्‌ । 
कश्चिद्धीर अत्ययात्मानमैक्षद्‌ 
आवृत्तचचुरस्तत्वमिच्छन्‌ ॥---कठ, ४। १ 
प्वयम्मं! ( भगवान्‌ ) ने इन्द्रियो को बहिमुंख कर दिया है। 
इसलिए जीव बहिर्विपयो को तो देख लेता हैं, किन्त अन्तरात्मा को 


( २४ ) 


नही देख पाता | हाँ, कोई धीर व्यक्ति अमरत्व की टच्छा करके आवृत्त 
चक्तु होकर ( बहिविपय से इन्द्रियो को लौठाकर ) प्रत्यगात्मा के दर्शन 
करता है | 

शड्औा हो सकती है कि एक ही ब्रह्म का, एकाधार में; सगुण और 
निर्युण तथा सविशेष और निर्विशेष होना किस प्रकार सम्भव है | इसका 
उत्तर यह है कि बुद्धि के द्वारा यद्यपि इस समस्या का समाधान नहीं 
होता, किन बुद्धि के ऊपर जो बोधि है, ॥(0)!006 के ऊपर जो 
77ए7४०7 है, उस बोधि के आगे यह अगम्य नहीं है। क्योंकि 
बहा में समस्त हन्द्रों का चिरसमन्वय है |# इसी लिए. उपनिपद्‌ में 
देखा जाता है ऊ्रि त्रह्म मे सारे विरुद्र धर्मों का आरोप किया गया है। ' 
कुछ उदाहरण लीजिए---उपनिपद्‌ का कहना है कि ब्रक्क अशु से भी 
छोटा और महान से भी बडा है, अणोरणीयान महतो महीयान | वह-- 

अणीयान्‌ भीहेवां यवात्तू वा सर्पपात्‌ था श्यामाकात्‌ था श्यामा- ः 
कतरढुलादू वा % # % ज्यायान्‌ दिवो ज्यायान्‌ एभ्यो लोकेभ्य । 
४ --छान्दोग्य, २े। १४। ३ 

व्ीहि की अपेक्षा, जो की अपेक्षा, सरसों की अपेक्षा और 
श्यामाऊ-तस्डुल की अपेक्षा छोटा है। यह हमारा आत्मा अन्नह् दय 
में स्थित है। यह प्रयिवी की अपेक्षा, अन्तरिक्त की अपेक्षा, टिच्र की 
अपेक्षा और सारे धुवन की अपेक्षा बडा है । 

फिर ऊहा गया है कि वह निमेष और कल्प है अर्थात्‌ क्षणिक 
ओर निरन्तन है । 

निरमेष एक. के कल्प क. कल्पो5पि निमेषकः । 

यह बात समभाने के लिए उपनिषद्‌ ने ऊहा है कि वह मानां 
बिजली का चमफना ओर आँख की पलक का गिरना है| 
यदेतद्‌ विद्युतो बादुतद्‌ आ न्प्रमीसिषद्‌ आ---केन, ४। ४ 


रा, चहद 8]7थए० ग्रापाए ० को 6077एचत०078 हे । 
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आर यह बात भी कही गई है कि-- 
यर्माद्‌ अर्वाक्‌ संवत्सरः अहोप़िः परिवर््तते |---इह, ४।४१ १६ 
जिसे स्पश किये बिना सवत्सर, दिन समेत, परिवत्तित होता है । 
उपनिपद्‌ ने और भी कहा है कि वह दूर है और पास भी है, वह 
भीवर है और बाहर भी है, वह चल भी है और अचल भी, इत्यादि । 
आसीनो दूरं चजति शयानो यादि सर्वतः 
कस्तं सदामर्द देवं सदन्‍्यो क्ातुमहंति ॥--कठ, २२१ 
अनेजदेक मनसे! जवीयो नैनहेवा आमुचन्‌ पूष्व॑मर्पत्‌ 
उद्धावतोअ्न्यानत्येति तिष्टव्‌ तस्मिन्नपो मातरिश्वा दधाति ॥ 
तदेजति तज्नैजति तद॒दूरे तदवन्तिके, 
तदन्तररय सब्चैस्य तदु सब्वेस्पास्प बाह्यतः ॥--ईैंश, ४६, 
उस देव को मेरे सिवा और कौन जान सकता है---वह देव सहर्ष 
आर अहर्ष है, वह बैठाजैठा भी दूर चला जाता है और लेटा हुआ 
भी सब्र जगह भ्रमण करता है। 
वह अचल होकर भी मन से भी अधिक वेगवान्‌ है; उसमें गति 
नहीं, फिर भी वह सब से पहले गम्य स्थान में पहुँच जाता है। 
यह स्थिर रहकर भी सब रतिशीलो के आगे चलता है। मात्तरिवा 
( प्राण ) उसमे अप्‌ ( कारणाणंव ) को निहित करते हैं। 
वह चल होकर भी अचल है, वह दूर रहने पेर भी समीप है; वह 
सबके अन्तर में है ओर बाहर भी । 
अतएव ब्रह्म को, एक ही आधार में, सशुण और निर्गश, सविशेष 
आर निर्विशेष, सोपाधि ओर निरुषाधि तथा सविकल्प ओर निर्विकल्प 
वतलाकर उपनिपद्‌ ने सब विरुद्ध धर्मो के समन्वय का विधान किया 
है। किन्तु स्मरण रखना चाहिए कि सगुुण और निर्मण, सविशेष 
और निर्विशिष कुछ तत््वान्तर नही है, एक दी अक्ष का भावान्तरमात्र है। 


जन 





तृतीय अध्याय 
ब्रह्म ओर जगत्‌ 


द्वितीय अध्याय में ब्रह्म के स्वरूप की आलोचना हो चुकी है। 
अब इस अध्याय में ब्रह्म और जगत्‌ के सम्बन्ध पर विचार फ्रिया 
जायगा | 
हमने देख लिया है फ्रिजो सगुगु बरह्ायवा महेबर है वह्टी 
तजलान है | 
सब्ब॑ सल्विद भह्य तजललानू ।--दधाठोग्य 
तजलान--तज, तल्ल, तदन अभि उससे जगत्‌ जात ( उत्पन्न ) 
है, उसके द्वारा जगत म्थित है और उसी मे जगत्‌ लीन होता है| 
श्र्थात्‌ जगत्‌ की सष्टि, स्थिति और लय करने याला वही £ | 
तैत्तिरीउ उपनिषद्‌ मे भी इसी आशय फा कथन है-- 
यतो था इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि घीवन्ति यस््रयन्यमि- 
संविशन्ति 
गर्थात्‌ जिससे ये सब प्राणी उत्तन्न ह० है, उत्पन्न प्ोफ़र 
सिसके द्वार जीवित हैं और शन्‍्त में शिसमे से विसीन दी जार्यगे 
बंदी अहम है। शसी से उपनिषा ने क्या टैं-- 
शम्मिसित से च वि चैति विश्यसु--रपेत्र । 
एप योनि सरम्मस्थ पभयाष्ययों हि मृतानाम-- मा०इर्प । 
छट्म ही 7प की योनि £, सत्र श्राियों है उपलि उसीसे ऐेगी 
है श्री” उसे मे सथ भा प्रताप हे साना है । 


( २७ ) 


भेकटी जिस प्रकार अंबने भीतर से जाला त्नती है ओर फिर 
उसको अपने भीतर समेद लेती है वही काम इस विश्व के सम्बन्ध में 
बरद्मा करता है । 
अधोर्णनाभि' खुजते शहते च # #%# 
तथान्षराव्‌ सरभवतीह विश्वम्‌ ---झुणठक 
न केपल उत्त्ति और प्रलय टी, चल्कि जमत्‌ की स्थिति भी 
उसी के द्वारा छेती है। जगत्‌ को उत्पक्ष करके उसकी मर्यादा कां 
विधान ब्रह्म ने ही फ़िया है । 
श्रय य आात्सा से सेनुविएति' 
शपां लोकनामसन्वेटाय १--छा० ८ ।४ | १ 
चह परमात्मा सेनुस्व॒रूप है, वह सारे लोक की मर्यादा की विश्वृति है । 
याथातब्यतोडर्थान्‌ ब्यद्धाव शाख्रतीस्यः समाभ्य- ।--ईैश, ८ । 
उसने सदा के लिए सब की ठीक-टीक व्यवस्था कर दी है। 
इसी लिए, विज्ञान की भाषा मे, नियम की निन्‍्यता ( परंटिफा- 
सह ए मापा ७ ) है। वही ऋंतमार्ग पर जग्रत्‌ के परिच्रालित 
छ्ता है | 
एतस्थ वा अक्षरस्प्र प्रशासने गागि सूंच्योंचन्द्रससों विषतो तिट्ठत" । 
घुवस्प था अच्तरस्य एशासने गामि द्यावाषथित्यों विश्ते तिध्तः इन्यादि 
--शहठारण्यक, ३।८।६ 
गर्गि ! दसी के प्रशासन में सर्य और चन्द्र विधृत बने हुए हैं; 
अक्षर पुरुष के प्रशासन में स्पर्य और मर्त्य विध्ृतत बने हुए है, 
| 
उसके डर से वांयु चलर्त होता है, अमि, इन्द्र और 
यम अपना>अपना काम करते रहते हैं । 
भीपास्माहात पवते भीषोदेति सू््ये । 
लीपास्मादशिरचेन्द्रश्न झ॒त्युधावतति पद्चम ॥--तैक्ति, रा् 


( 


| 


ड्त्या 


( र८ ) 
जगत्‌ के सष्टिप्रलय-कार्य को देखकर उपनिषद्‌ और भी कहता है 
कि समुद्र से जिस प्रकार बुलबुला पैदा होता है और फिर वह समुद्र मे 
ही बिला जाता है:उसी प्रकार त्रह्म से जगत्‌ उत्न्न होता और बक्म में 
ही लीन हो जाता है | 
ठस्मिन्नेव क्षय॑ यान्ति घुदजुदाः सागरे यथा । 
नश्यन्ते व्यक्ततां भूयो जायन्ते बुदबुदा इध ॥--चूलिका । 
इसी की प्रतिध्चनि करके भक्त कवि विद्यापति ने गाया है--- 
करो चतुरानन मरिं मरि जावत 
न तुवा आदि अवसाना । 
तोह्े जनमि पुन, तोड़े समायत 
सागर लहरी समाना ॥ 
वह बीज है---जग्रत्‌ तो उससे उपजा हुआ वृक्ष है । 
एक बीज बहुधा यः करोंति---शवेत । 
इसी से गीता में भगवान्‌ ने कहा है कि वही समस्त प्राणियों 
( भूतों ) का सनातन बीज है। 
बीज॑ माँ सर्वेभृताना विद्धि पार्थ सवातनम । 
इस जगत्‌ को लक्ष्य करके उपनिषद्‌ मे अन्यत्र कहा गया है 
कि यह ससार एक पीपल का पेड़ है। इसकी जड़ ऊपर की ओर--- 
ब्रह्म से है | 
ऊध्वेसूलोआवाकुशाख एपोअश्वत्थः सनातनः ।---कठ 
यह सृष्टि भर पलय परयायि-नियम / ॥.89 0/ एफ ) के 
अधीन है | दृष्टि के बाद ग्लय होता है ओर प्रलय के बाद सृष्टि होती 
है, फिर पअलय ओर फिर सष्ठि--इस प्रवाह रूप से सब्टि और अलय 
आदि-अन्त-हीन है। 
भूंतआमः स एवारयं भूत्वा भूया प्रलीयते $ 


( २६ ) 
,...._ गीना से बहुत पहले ऋग्वेद के ऋषि ले इस पर्याय के नियम को 
लक्ष्य करके कहा है-- 
सूर्याचसद्रमसो घाता यथापृर्वेमकरपयत। 
,.. विधाता ने पिछले कल्तो की भाँति इस कलर में भी चन्द्र ओर 
“ सुर्य को बनाया | 
इस समय जो कल्प चल रहा है उसके पहले अन्य कल्प था; 
डमके भी पहले और-ओर कल्प थे। इसके बाद और कल्प होगा। 
उसके भी बाद ओऔर-ओर कल्प होगे | इसके पहले प्रलय की दशा थी 
आर इस कल्प की जो सृष्टि है इसके बाद भी प्रलथ की दशाओ 
जायगी। इस प्रकार प्रलय सण्टि, सृष्टि-प्रलय--यही सिलसिला अ्रनादि' 
अनन्त काल तक पर्याय से चल रहा हैं और चलेगा। ग्लय की दशा 
में जगत्‌ ब्रक्ष मे लीन रहता है--अन्यक्त ( /00276 ) हो जाता है। 
श्म* परे देवे एुकीमवति 
तस शब्दवाच्यायाः मछते. परसात्मनि एकीमावश्रवणात, । 
“-रामानुज 
इसी को अ्रव्याकृत ( ऐंगगाणध्गां।05(८प ) कहते है | 
दद्ेद तहि अव्याकृ्त आसीव:--ब्ुहदारण्यक । 
प्रलय॒ की दस एक्राकार दशा को लक्तंय करके उपनिषद्‌ ने 
कटा है-- 
सेव सोस्य इृदमग्र आसीते एकमेवाहितीयम। 
आत्मा वा इदमेव अग्र आसीत्‌ नान्यत किल्वन मिपत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ उस प्रलय की दशा में एक परमात्मा के सिवा और कुछ 
भी नहीं था, केवल वहीं “एकमेबाहदवितीयम” सत्‌ ब्रह्म था! यह 
जो सत्‌ है दसे वास्तव मे सत्‌ वा असत्‌ कुछ भी नहीं कद्ा जा सकता ] 
इसी से ऋग्वेद के ऋषि ने कहा है--- 
नासद्‌ आंसीत, तदानी नो सद आसीत॑ तदामीस, । 


री, 


उस प्लय॑ की अवस्था में न॑ तो सत्‌ था और न असत्त | आकाश, 

ध्योम, चन्द्र और सूर्य मी नहीं थे । 
नासीद रजो न ब्योम परो यत्‌ । 
बस भश्रासीव्‌ तमसा गशूहमगे ॥ 

फकरैवल तमंस्‌ के द्वारा नियूढ तम था, ओर थी अंझां में विलीन एकी- 
भूव अव्यक्त अ्रव्याकृत प्रकृति । 

पुराण की भाषा में इस अव्याकृत को कारंणाएंव* कहते है-- 
इसका चैदिक नाम अप्‌ है । 

प्रलय जब सष्टि के उन्मुख होता है, मलय की दशा का जब 
अवसानकाल उपस्थित होता हैं तब उसका मथम मुहूर्त (जिसे पाश्रात्य 
दर्शन की भाषा मे 2/077०॥४ कद्दते हैं ) क्या है ? प्रथम मुहूर्त है 
भ्क्ष की सिसक्षा । तिसत्षा को ग्रर्थ है सड्धि उत्पन्न करने की इच्छा । 
इस प्रेथम महूर्ते को लक्ष्य करके ऋग्वेद के ऋषि ने कहा है-- 

फामस्तठ्ये समवर्तताधि 
सनसोरेत श्रथर्म यदासीत॑ । 
इसऊी प्रतिध्यनि करके उपनिपंद ने कहा है--- 
स झकामंयत्त यहु' स्वरा ध्जायेग--तत्ति० | 
तंत्‌ ऐचत बहु स्था अगायेय-- द्वान्दोग्य । 

थंट ईज्ञा, फाम अथवा कामना बहा क्री सिखक्षा के सिवा और 

कुछ नहीं है। तब क्या हुआ ? उपनिपद्‌ ऊदता है-- 
स्वस्मिन्‌ विलीन सकल परंद जाविर्भाउयति । 

तब अठ् ने अपने भीतर विनीन जगत्‌ क्षा आउिभत्र ऊराया | 

आर्थात्‌ अंतत्‌ से जगत्‌ की ठप्टि नहीं की, क्‍्याति जिसने ( (बाप 


अनममननान+ 3. कम 
किनन मजा...» का 


* करारणाएंय है छिट। 0[ (0ज्ॉांट आरर्भाए' आधुनिक रिशञान 
की भाषा में इसका नाम 00 इई--बढी हम ज्ोगों की आचीन 


प्रकृति! हैं । 


( रहे? ) 


७६ 7070) कहते हैं, वह असत्‌ से सत्‌ की उत्तत्ति अ्सम्भव है” -किन्तु 
अपने भीतर जो जगत्‌ अब्यक्त था उसका व्यक्त विधान कर दिया | 
इसी लिए गीता में कद्दा है--- 

अव्यक्ताद व्यक्र+* सर्वाः प्रभवन्त्यहरागमे । 

राज्यागमे प्रलीयन्ते तत्रैवान्यक्तसंज्ञके ॥ 

अर्थात सृष्टि मे अव्यक्त से सब कुछ व्यक्त हो जाता है--/800७7 

से ?0७॥$ होता है, फिर प्रलय मे सारा व्यक्त अव्यक्त मे विलीन' 
हो जाता है---?/०७६ जो था, वह +४७76 हो जाता है। पुराण 
की भापा में इस सृष्टि और प्रलय को ब्रह्मा का दिन ओर रात कहते' 
हं। ब्रह्मा के दिन में सृष्टि का आविर्भाव होता है और ब्रह्मा की रात' 
के समय सृष्थि का तिरोभाव हो जाता है। अतएवब सृष्टि का अर्थ 
(४७४४४०07 नहीं है, 970 ४8७7०० ( आविर्भाव ) है! 

* यह जो ब्रह्म ने स्वस्मिन्‌ विलीन गत” का आविर्भाव कराया, 
अव्यक्त का व्यक्तिविधान किया, वही सृष्टि का द्वितीय मुह है। ट्स 
द्वितीय मुहूर्त मे जिसका आवधिभाव हुआ उसे दर्शन की भाषा में प्रकृति 
था प्रधान कहते हूँ | प्रकृति है अविशेष (/007080700 3७), अरव्या- 
कृत, अप्राकृत । इस अविशेष से क्रमश. विशेष का आरम्भ होता है 
इस झविशेष प्रकृति का वदिक नाम सलिल या अ्रप्‌ है ! 


# इसी लिए सांख्यवादी कहते ह---नासद्‌ उत्पय्यते न सद्‌ विनश्यति। 
श्रीशइराचार्य इ्राचार्य ने इसका अनुमोदन करके लिखा है 

तमग्ैव सति नासत उत्पत्तिः न सतो विनाशः कार्य्य॑स्य 
इत्यव्टत॑ भव॒ति । 

गीता का भी यही उपदेश है-- 

नासतो विद्यते भावो नाभावो विद्यते सतः | 

भू अविशेषाद विशेषारम्भः--सांख्यसूत्र । पाश्चात्यों का भी कहना 

है---.007 8 ॥0703080 78 ६0 06 ॥09"१02000.5, 


र 


( 3२ ) 


अग्रकेत॑ सलिल सर्ब्वमा इंदम--ऋमग्पेढ 
यश्रापश्चन्द्रा इृहतीज॑जान---ऋग्वेद 
उसने दीतिमान्‌ बृहत्‌ अप्‌ को उत्पन्न किया। मनुस्यृति में भी 
हम यही बात सुनाई देती है-- 
अप एवं स सर्जादो । 
पहले भगवान्‌ ने अ्रप्‌ को ही उत्पन्न किया । इस अ्रग्रऊेव 
(ए7तती #७॥7क०१) सलिल को कही-कही पर उपनिपद्‌ में “अदिति 
कहा गया है-- 
या आणेन सम्भवाते अदितिदेवतामयी | 
अदिति का अ्रर्थ है जिसकी दिति नहीं है, जो निरवयव ९०0॥रह- 
शधषपाण है | उपनिषद्‌ मे इसका एक और नाम अन्न है। 
तपसा चीयते मक्ष ततोड्च्षमभिजायते । 
तप के द्वारा ब्रह्म स्फीत होता है, उससे “अन्न' उत्पन्न होता है। 
व्यक्त जगत्‌ में अन्न ओर अन्नाद, प्रकृति और पुरप, क्षेत्र और क्षेत्रज, 
)23०४र्ॉ०' और »)07 के सिवा और कुछ भी नहीं है। 
एतावत्‌ वा इंदं सन्व॑स अन्नन्चैव अज्नादश्ष--इृहदारण्यक । 
यावत्सआायते किश्वित्सत्व॑ स्थावरजद्रमस्‌ । 
क्षेत्रक्षेत्रक्षसंयोगात्तद्धिद्धि भरतर्पम ॥--गीता 
भगवान्‌ अर्जन से कहते हैं कि जगत्‌ में स्थावर-जज्ञम जो कुछ ' 
है उस सब को क्षेत्र और क्षेत्रन दोनो के सयोग से समझो | 
अस्तु | यह मालूम हो गया कि सृष्टि के प्रथम मुहूत्त में त्रद्म की 
सिखा है और द्वितोय मुहत्त मे अए की सृष्टि हुई--ब्रह्म मे विलीन 
जगत्‌ का आविर्भाव, अग्रकेत सलिल का प्रकाश हुआ। तो रृष्टि 
का तृतीय मुहूत्ते क्या है ? सृष्टि के तृतीय मुहूर्त में त्रत्य का अनुप्रवेश 
होना है। 


( हेरे ) 


स॒ तपस्तप्वा इद॑ सबब असजत यदि किश ! 
तद्‌ सट्टा तदेवाजुप्राविशत--सैत्ति० । 
उसने तपस्या करके इस सब को उत्पन्न किया । जगत्‌ को उतसन 
करके वह उसके भीतर अनुप्रविष्ट हुआ | हि 


सो<$+न्‍्यत एतासां प्रतियोधनाय अमभ्यन्तरं विविशासि 
स वायुरिव आत्मान॑ कृत्वाभ्पन्तरं प्राविशत्‌ ।--मैन्री, २६ 
उसने सोचा कि इनका बोधन करने के लिए प्रवेश करूँ। वह 
वायु की तरह बनकर प्रविष्ट हो गया । जगत्‌ ने उसे ढक लिया, बह 
मानो ससार के भीतर छिप गया | 


देवात्म्रशक्ति स्वगुखैनिगृूदाम्‌ ।--श्वेत, १।३ 
महेश्वर की शक्ति स्व्रगुण में नियूड हो गई । 
स॒ एवं इृह प्रविष्ट. । आनखाम्रेम्यो यथा घुरः 
चुरधाने अवहितः स्थाद्‌ विश्वस्भरो वा 
पविश्वस्भरकुलाये त॑ न परयति--हह, १॥४॥७ 
वह जमत्‌ में प्रविष्ट हो गया | नखाग्र तक अनुप्रविष्ट हो गया-- 
छुरा जिस तरह अपनी पेटी मे चला जाता है, आय जिस त्तरह अरणी 
में छिपी रहती है | उसे किसी ने देख नहीं पाया | 
वह मानों ससार में खो गया। पानी में जिस तरह नमक की डली 
घुलकर मिल जाती है उसी तरह मानों वह खो गया । वह खोजने पर 
भी न मिला | 
स यथा सैन्धवखिल्य उठके प्रास्त उदकमेव अनुविज्ञीयते 
न हास्पाद अद्दणयेव स्थात---इह, २४।१२ 
इसी भाव को लक्ष्य करके श्वेताश्वतर ने कहा है--- 
ह यस्तृर्णनाभ शव तन्तुभिः अधानजैः 
स्वभावतो देव एक' स्वमावृणोेव्‌ ---६॥१० - 


( रे४ ) 


सकडी जिस तरह जाज्ना तन “कर अपने को घेर लेती है उसी 
तरद उसने प्राकृतिक जगत्‌जाल में अपने आपकों आवूत कर लिया। 


उंपनिषद्‌ के ऋषि यदि यही तक कहकर चुप हो जाते तो उनका 
उपदेश अपूर्ण ही रंह जाता--मराश्चात्य लोग जिसे रिक्षा॥शश्या 
कद्दते हैं उसी के अनुरूप उनकी शिक्षा होती । दूध जिस तरद दही के 
रूप में विकृत हो जाता है, मेघ जिस तरह बृष्टि म॑ परिणत हो जाता 
है उसी तरह क्या बह्म खो गया ? जिस तरदद दही बन जाने पर फिर 
. दूध्‌ नही रहता, दृष्टि हो जाने पर फिर मेघ नहीं रह जाता, उसी तरह 
ब्रह्म जब जगत्‌ बन गया तब फिर क्‍या अह्म नहीं रह गया ? वह क्‍या 
ससार में निःशेष हो गया ! 
डपनिपद्‌ कहता है कि यह बात नही है, क्योकि ब्रह्म तो विश्वानुग 
श्रीर विश्वातिंग भी है--बह जगत्‌ के भीतर भी है और बाहर भी । 
तदन्तरस्प सब्वस्य तदु सब्वैस्यास्थ वाह्यत' ।--ईैश < 
भूतेपु चरति प्रविष्ट । स भूतानामधिपतियंभूव । 
इत्यसौ आत्मा आन्तववंहिश्र श्रन्तवद्धिश्ष ।+--मैत्री < | २ 
* बह भूत के भीतर प्रविष्ट हुआ, वद्द भूत का अ्रधिपति हुआ | 
वही परमात्मा भूत के भीतर भी है और बादर भी | 


गीता ने भी ऊद्दा है, 
यहिरन्तश्व॒ भूतानाम्‌ ।--गोता, १३ । १९ 

ईश्वर भूत के भीतर भी है और बाइर भी । 

इसी लिए तैत्तिरीय उपनिपद्‌ ने जगत्‌ में ब्रह्म के अ्रनुप्रवेश करने 
का वर्णन करके एफ ही साँस में कद्द दिया है--- 

सत्यट्टा चदेवालुप्राविशव्‌ । सद्‌ चलुमपिर्थ सथ त्यक्ष भमयत्‌ | 
निरतता भनिरक्तत निलयनश शनिलयनमस विज्ञानश्त श्रवितानत्य 
साध भजुनक्ष ।--सैज्ति० २। ६ 


है 


ञ 


(.र३५ ) 


अर्थात्‌ ब्रह्म जगत्‌ में अनुप्रत्रिष्ट होकर विश्वानुग हुआ -सही, 
किन्तु साथ ही साथ वह विश्वातिंग बना रहा । इसलिए ऋग्वेद- के 
पुठुपसूक्त मे कहा गया है--- हि 
स भूमि विश्वतों इत्वा अत्यतिष्ठद्‌ं दशाहुलमस्र्‌ । 
सम्पूर्ण ब्रह्मरड का आवरण करके ईश्वर दस अद्भजुल अधिक रहा ! 
यही बात दूसरे ढक्ल से पुरुपसूक्त में फिर भी कही गई है-.- - 


एताचान्‌ भ्रस्थ सहिमा अतोज्यायाँश्य पूंरुषः । 
॒ पादोस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यासतं दिचि ॥ 

इसका महत्व इतना हैं। किन्त पुरुष (परमेश्वर ) इससे भी 
बृहत्‌ हैं। उसके चोथे हिस्से मे सारा विश्व--ओऔर तीन,हिंस्सो में विश्वा- 


तिग, अमृत है। 
छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ ने दसी की अतिध्वनि करके कहा है,--- 
एठाबानस्य महिमा ततो ज्यायांश्व पूरुषः । 
पादो<स्य सर्व्वा भूतानि त्रिपादस्यार्त दिवीति। 
यद्‌ वैतद्‌ झह्मेति इदं चाव तत्‌ ।--छा० .३॥१२६, ७_ 


गीता का भी यददी उपदेश हें--- 
विष्टम्याहमिद कृत्स्तं एकॉशेन स्थितो' जगत्‌ ।--गीता,-१३० ॥-४२ 


रे 
हे 


में एकॉश द्वारा सारे जगत्‌ को व्यास करके स्थित हूँ | 
नारायण उपनिषद्‌ मे भी यही साव है---. '. #८/ 
यज्य किश्वित्‌ जगत्‌ सब्ब रश्यते श्रूयतेडजपि वा।__/ 


अझन्तवंहिश्व तत्सव व्याप्य नारायणः स्थितः ॥ 
'.. --१३ अनुव 


जगत्‌ मे जो कुछ देख या सुन पड़ता है उस सब के भीतर नाः 
ओर चह उस सब के चाहर् भी विद्यमान हैं | 


यण व्याप्त है, 
| | # 5 


( ३६ ) 


इसी लिए वेदान्ती लोग कहा करते हैं कि परत्रह्म के छुठे अश में 
माया है। सच तो यह है कि निरश अहाय की अश-कत्सना केवल 
समझने की सुविधा के लिए है। साराश यह कि परबह्म के माया: 
उपहित होने पर भी--पअपश्े की ससीमता में उसकी असीमता निमण्जित 
नहीं होती--विश्वानुग होने पर भी वह विश्वातिंग बना रहता है। 
उपनिषद्‌ का यह उपदेश है--- 
अह्य एकमेवाद्वितीयम्‌ । 
जहा एक और अद्वितीय है अर्थात्‌ वह एक ही है, दूसरा नहीं हे | 
नठु तद्‌ द्वितीयमस्ति ततोज्न्यद्‌ विभक्त यत्‌ पर्येत्‌ 
थस्मात पर नापरं अस्ति किश्चित्‌ 
ब्रक्ष के सिवा और कोई दूसरा नहीं है । 
स एवेद सर््बेस्‌ 
यह सब वही है--नेह नानास्ति किंश्वन | 
स पृव अधस्तात्‌ स उपरिष्टात्‌ स पश्चात्‌ स पुरस्तात्‌ स दक्तिणतः 
स उत्तरतः स एंवेद॑ सम्बंभ्‌ )॥ आत्मैव अ्रधस्तातव्‌ आत्मा उपरिष्टत्‌ 
झात्मा पश्राव्‌ श्रात्मा पुरस्तात आत्मा दक्षिणतः आत्मा उत्तरतः 
आत्मैवेदं सम्बंस्‌ 
दान्दोग्य ७२२१,२ 


वही नीचे, वही ऊपर, वही आगे, वही पीछे, वह्दी वायें, वही 
दाइने और वही सब कुछ दै। श्रात्मा ही नीचे, आत्मा ही ऊपर, 
श्रात्मा ही सामने, आत्मा ही पीछे, आत्मा द्वी दायें, आत्मा ही वाये है 
श्रौर जो कुछ भी है सब आत्मा ही है ! 
इसी लिए उपनियद्‌ ने अनेक स्थानों में कहा है--- 
सम्ब खल्विदं मक्ष | अक्षेवेद सब्वेस । 
झारमैवेद सरम्वंश्र । 


( ३७ ) 


अर्थात्‌ यह सब कुछ अक्न है। और यह विविध चैचित्रय्मय विशाल 
जगत्‌ प्रतिनियत हमें देख पडता है। न सिंफे यह ब्रह्माण्ड ही, बल्कि 
ऐसे अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड मौजूद हैं । 

उपनिपद्‌ कहते हैं--- 

अस्य अह्याण्डस्य समन्ततः स्थितानि एताध्शानि अ्रनन्तकोटि 
बह्माण्डनि सावरणानि ज्यलन्ति # # # महाजलौध मत्ल्यबुदद्दानन्त 
सद्धवत्‌ अ्रमन्ति 

अर्थात्‌ हमारे इस ब्रह्माएड के चारो ओर ऐसे अनन्त कोटि ब््मा- 
णड दीमि पा रहे हँ--महासमुद्र में जिस तरह असख्य मत्स्य बुद्बुद 
भ्रमण करते हूँ उसी तरह महाकाश में अनन्त ब्रह्माण्ड परिभ्रमण करते 
हैं। इसकी प्रतिध्वनिं करके पुराणकार ने कहा है--समुद्र की बालू के 
कण भले ही गिन' लिये जायें; किन्तु अनन्त कोर्टि ब्रह्माण्डों की गिनती 
कर लेना असम्मव है | 

संख्या चेदू रजसामस्ति विश्वानां न कदाचन । 

यदि ऐसा ही हो--यदि विशाल विचित्र अनन्त कोटि विश्व विद्यमान 
हों तो फिर ब्रह्म अद्वितीय रहय किस तरह १ तव फिर---सर्व खल्विद ब्रह्म 
नेह नानात्ति किश्वन--इन श्र्‌तिवाक्यो की साथकता कहाँ रही ? इस 
समस्या का क्‍या समाधान है १ इस विरोध का सामझ्ञस्य क्‍या है १ 
उपनिषद्‌ ने इस समस्या का समाधान दो प्रकार से किया है। पहले 
कहा है कि जगत्‌ ब्रह्म का विवरत्तमात्र है, वास्तव में इसका अस्तित्व 
नही है । फिर कहा है कि जगत्‌ ब्रह्म का प्रकार अथवा भेद मात्र है। 

जयत्‌ को जब ब्रह्म का विवत्त कहा जाता है तब उसका उद्देश्य 
क्या है ? उद्देश्य यह है कि ब्रह्म ही जयत्‌ रूप में मतीत होता है। जैसे 
रस्सी में सॉप का धोखा होता है, सीप में चाँदी का धोखा होता 
है, मरीचियों में भरीचिका का भ्रम होता है। इसी लिए. वेदान्ती 
कहते ई-- 


( रैंप ) 


प्रतीतिभात्रमेवेतद्‌ भाति विश्व॑ चराचरम्‌ । 
अर्थात्‌ यह जेराचर विश्व वास्तविक नहीं है, यद्द तो प्रतीतिमात्र 
है। प्रतीति अर्थात्‌ मानो है ( 45 76 ए७/8 ) | 
यत्र हि द्वेतमिव भवति तदितर इतर जिम्रति । 
.थ॒त्र अन्यदिव स्थात्‌ 
य हह नाना इव परयति | 
श्रर्थात्‌ मानो जगत्‌ है, मानो दोत है, सानो द्वितीय है, मानो नाना 
है---अर्थात्‌ दत, द्वितीय वास्तविक नहीं है | केवल|उसका मान होता 
है। इस 'इव' शब्द पर लक्ष्य देना आवश्यक है। जो इवा है-- 
भानो है ( 0६ 76 ए/७/७ ) वह मायामात्र है। इसी लिए उपनिपद्‌ ने 
जगत्‌ को मायामात्र कद्दा है | 
मांयान्तु प्रकृति विद्यात्‌ ।--श्वेत, ४ । १० , 
जगत्‌ यदि सायामात्र न होता तो उपनिषद्‌ जगत्‌ के सम्बन्ध में 
इव शब्द का प्रयोग न करते | 
येनाश्रुत शरुतं भवति अमतं मतं अविज्ञातं विजशञातमिति कर्थ व 
भगवः स आदेशो भवतीति ।--छा, ६। १। ३ 
है भगवन्‌, वह आदेश ( रहस्य-उपदेश ) क्‍या है, जिसके द्वारा 
श्रश्रूत भूत हो जाता है, अमत मत हो जाता है, और श्रविजञात 
विज्ञात हो जाता है। अर्थात्‌ ऐसी कोई चरठ है, जिसको जान लेने से * 
ओर कुछ अजात नहीं रद जाता है। ऋषि ने दृष्ठान्त द्वारा उसी वस्त॒। 
का उपदेश किया है। 
यथा सौम्येकेन अ्त्पिण्डेन सब्ब॑ शण्मयं विज्ञातं स्थाद्‌ वाचारस्भयं 
विकारों नामधैयं झृत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ।--छा, ६। १। ४ 
यथा सौम्येकेव लोहमणिना सब्ब॑ लोहसय विज्ञातं स्थाद वाचा- 
एस्भणं विकारों नामधेयं लोहमित्येव सत्यम्‌ |--छा, ६ । ११ *- 


( रे६ ) 


यथा सौम्येकेव नखनिक्ृन्तनेन सब्ब॑काष्णायसं विज्ञातं स्थाद्‌ 
धाचारम्भणं विकारो नासघेयं कृष्णायसमित्येव सत्यमेव॑ सौम्य स॑ 
आदेशो भवतीति (--छा, ६॥ १। ६ 

है सौम्य | जिस तरह मिद्दी के एक छढेले को जान लेने से सारी 
मृण्मय चीजे जान ली जाती हैं, क्योकि वे सब मिट्टी के ही निकार हैं, 
वाक्य की योजना नाम मात्र की है, असल में मिद्ठी ही सत्य है, जिस 
तरह सोने के ठुकडे को जान लेने से कुल सोने की चीजें जान ली 
जाती हैं, क्योंकि वे सब सोने के ही विकार हैं, वाक्य की योजना 
नाममात्र को है, सिर्फ सोना ही सत्य है; जिस तरह एक लोहे के टुकड़े 
को जान लेने से सब लोहे की चीजें जान ली जाती हैं, क्योंकि वे लोहे 
के ही विकार हैं, वाक्य की योजना नाममात्र को है, लोहा ही सत्य 
है--हे सौम्प ! उसी तरह यह आदेश भी है। अर्थात्‌ यह विविध 
वैचित्यमय विशाल जगत्‌ वाक्य की योजना है, नाम की रचना है 
ओर रूप की प्रस्तावना मात्र है। 

अनेनेव जीवेनात्मनालुप्रविश्य नामरूपे व्याकरोव--छा, ६।३। ३ 

उसने जीवरूप में अनुप्रवेश करके नाम और रूप का भेद खड़ा 
कर दिया है। 

सज्ञामरूपान्यां ज्यक्रित--बृह, १ ॥ € । ७ 
उसे नाम-रूप के द्वारा विभिन्न कर दिया | 
आकाशो ह वै नामरूपयोनिवहिता ।--छा, ८ । १४१ १ 


आकाश नाम-रूप का निर्वाहक है| ' 

ब्रह्म ही एकमात्र सत्य है, जगत्‌ असत्‌ है--मिथ्या है। जैसे 
सोने के कुस्डल, फडे और द्वार प्रति बाइरी इष्टि से विभिन्न जान 
पढते हैं, किसी की कुण्डल की सूरत है, किसी की कड़े की, किसी का 
नाम कुणइल है, फंसी का कड़ा । किन्तु स्मायन की इृष्टि से यह 


( ४० ) 


केवल नाम-रूप का अम है। वास्तव मे न तो कुर्डल है शरीर न का, 
है केबल सोना | उसी तरह एक अद्वितीय अदक्ष-वस्तु जगत्‌ के आकार 
मे विवर्तित हो रहा है| 

जगत का यह जो विचित्र विषय-मेद--नदी, पहाड़, पेड़, लता, 
पशु, मनुष्य इत्यादि फे रूप में है, इसमे भी परस्पर माम-रुप का ही प्रभेद 
है। वास्तव मे प्रभेद कुछ भी नहीं है । क्रिसी का नास नदी है, किसी 
का पहाड, क्रिसी का रूप एक तरह का है, किंसी का दूसरी तरह का। 
इतना होने पर भी वे सत्र ब्रह्म ही हैं। जिस प्रकार हार और कडे में अनेक 
रूपों का भेद होने पर भी दोनों ही सुबर्ण हैं, उसी अक्रार जागतिक 
प्रदार्थों में नाम-रूपों का प्रभेद होते हुए भी सब कुछ ब्रह्म ही तो है । 

यदि यही ब्रात है, यरि जगतू अह्म का विचते है, यदि अक्ष 
ही जगत रूप में प्रतिभासित होता है, तब तो जगत्‌, जिसकी ग्रतीतिमात्र 
है, उसे एक बार जान लेने से फिर जयतू का भान ही न रहेगा, 
जगत्‌-भ्रान्ति दूर हो जायगी । 

यदा सर्वमास्मैवाभूत्‌ विजानतः तदा कः केन परयेत---इृहृदारण्यफक 

थत्‌ तर्व॑ विदुपा निमीलति जयत्‌ खगूभोगि-भोगोपमम्‌ । 

जब ब्क्षण व्यक्ति को अक्षदशन होता है तब वह और किसी के 
दशेन नहीं फरता । 

जैसे रस्सी को जान लेने पर सॉप का भ्रम हट जाता है चैसे ही अक्ष 
फो जान लेने से जगत्‌ की भ्रान्ति दूर हो जाती है। तब तत्त्वदर्शों सत्र 
कुछ को अक्षमय देखता है--वह अक्ष के तिवा और कुछ नहीं देखता । 

घहूनां जन्मनामन्ते शानवान्‌ मां प्रपयते । 
पासुदेवः सवेभिति स महात्मा सुदुलेभः--गीता ॥ 

जो वास्तविक जानी है वह अनेक जन्मों के अन्त में, जानसिद्ध 
होने पर, सब जगह अक्म के दर्शन फरता है---उसके लिए फिर टरस 
जगत्‌ का मान नहीं रहता | ४ 


( ४९१ ) 


अन्यत उंपनिषंद्‌ ने जागतिक पदार्थों को ब्रह्म का ही प्रकार या 
भेद (34000) बतलाया है | 


स यथोर्णीनानिस्तस्तुनोचरेद्‌ यधारने. छुड्ा विस्फुलिक्षा च्युशसन्त्येच- 
भेवास्माद्‌ आत्मनः सर्वप्राणा सर्वे लोका- सर्वे देवा" सर्वाणि भुतानि 
च्युघरन्ति +--हंह, २ । ३॥ २० ] 

जिस तरद मकदी से तन्तु निकलता है, जिस तरह आग से छोटी 
चिनगारी निकलती है, उसी तरह इस आत्मा से' सब प्राण, सब लोक 
सब भूत और सब वेद निकले हैं। इसी लिए ऐतरेय उपनिप्रद्‌ ने 

कहा है--- 
ख, एप अह्वीप इन्द्र एप प्रजापनिरेते सब्बें देवा इसानि च पद्चमहा- 
भतानि एथिदी बायुराकाश आपो ज्योतोश्षि इत्येतानीसानि च क्षुद्ध 
मिश्नाणीव वीजानीतराणि चेतराणि च जारुआनि च॒ स्पेदजानि चोद्धि- 
जानि चाश्वा गाव- पुरुषा हस्तिनो थत्‌ फिल्व श्राणि जड़्मं च पतत्रिच 
यत्र स्थावरम । सब्च तव्‌ प्रज्ञानेत्र प्रज्ञाने प्रतिष्ठित ग्ज्ानेत्रों लोक 
अज्ञा मतिष्ठा अज्लानं अह्य ।--ऐंत, < | ६ 

यह ब्क्षा, यह इन्द्र, यह प्रजापति, ये सब देचता; ये पश्चमद्दाभूत, 
प्थिवी, वायु, आक्राश, अप और ज्योति, ये सब, क्ुद्र मिश्रवीज, 
अण्डज जरायुज, स्वेदज, उद्धिज जीव, घोडा गाय पुरुष हाथी, सब 
प्राणी स्थावर, जद्जम पत्ती सभी प्रजानेत्र प्रशान में पतिष्ठित हैं । प्रश्ञा 
ही लोक का नेत्र है, प्रत्ञा दी प्रति है। प्रजान ही ब्रह्म है। 


इसी लिए बूहदारए्यक ने कहा है-+- 

आत्मनो था अरे दर्शवेच श्रवणेन सत्या विशानेन इद सब्ब 
विदितम--ह४6, २ । ४ । २ 

आत्मा का दर्शन, श्रवण, मनन और विज्ञान हो जाने से सब कुछ 
मालूम हो जाता है | अतएव श्रुति का यह कहना है:-- 


न रू 


( ४२ ) 


आत्मा वा झरे वृष्दब्यः श्रोतव्यों सन्‍्तब्यों निदिध्यासितच्य,--छह, २।४९ 
आत्मा ( अह्म ) का दर्शन श्रवण मनन ओर निदिध्यासन (ध्यान) 
करे। क्योंकि सब पदार्थ जब उसी के प्रकार या भेद हैं तब उसको 
जान लेने से और क्या अशात रह जाता है ! कुछ दृशान्तो के द्वारा 
इस विषय को विशद करने की चेश बृहृदारण्यक उपनियद्‌ ने की है-- 


स यथा दुन्दुर्भेहेन्यमानस्थ न वाद्मन्‌ शब्दान्‌ शक्‍्जुयाद्‌ अदणाय 
दुन्दुभेस्तु अहणेन दुन्दुभ्याघातस्य वा शब्दों ग्रहीतः ।+--शद्द, २।४।० 

स यथा शद्भस्प ध्यायमानस्यथ न बाह्मान्‌ शब्दान्‌ शक्‍्नुयाद्‌ अहणाय 
शहुस्य तु अहणेन शा्रुध्मस्य वा शब्दों ग्रहीतः ।--छ६ह, २। ४७।४८ 

स यथा वीणाये वाद्यमानाये न बाद्यान्‌ शब्दान्‌ शक्म॒याद्‌ अहणाय 
धीणाये तु अहणेन वीणावादस्य वा शब्दों ग्रह्दीतः ।--छूह, २।४। £ 

अर्थात्‌ जैसे दुन्दुभी के बजाये जाने पर उसका बाह्य शब्द प्रहण 
नहीं किया जा सकता, फिन्तु दुन्दुमि को पकड़ लिया जाय तो उसका 
शब्द भी पकड में आ जाता है, जिस तरह शह्भु बजाने से उसका 
बाहरी शब्द भ्रहण नहीं फिया जा सकता, किन्तु शद्धू पफड़ लिया जाय 
तो उसका शब्द भी पकड़ में आ जाता है, जिस तरह वीणा बजाने से 
उसका बाहरी शब्द अहण नहीं किया जा सकता, किन्तु वीणा को 
अहरण कर लेने से उसका शब्द भी ग्रद्ीत हो जाता है--यही बात ब्रह्म 
आर जगत्‌ के सम्बन्ध में भी है। 

अर्थात्‌ जिस प्रकार एक ही बाजे से अनेक वरद्द के शब्द निकलते 
है, तो वह नानात्व भेद एक बाजे का दी भेद है, उसी प्रकार एक 
ब्रह्म से जगतू का यह नानात्व भासित हो रहा है| अदा ही जगत: 
सद्भीत की वीणा है ) यद्द नानात्व उसी का प्रकार या भेद है । अतएव 
उसको जान लेने पर उसका भ्रकार मालूम हो ही जाता ई | इसी लिए 
झौनक ऋषि ने अद्विरा से यह प्रश्न किया था--- 


करिमन्नु भगयो चिछ्ात्ते सम्यंमिद विशारं सवतीति | भुयृक, १॥२३ 


( ४३ ) 


है भगवन्‌ ! किसको जान लेने से सत्र कुछ मालूम हो जाता है ? 
इस पर अड्लिरा ने उन्हें उस परा विद्या का उपदेश दिया था जिसके 
द्वारा उस अक्षर अक्ष वस्तु का ज्ञान होता है! 
अथ परा यया तद्‌ अत्तरमधियायते । 


इसका उद्देश्य यद है कि ब्रह्म को जान लेने से ही सब कुछ मालूम 
हो जाता है। क्योकि यद सब जगत्‌ ब्रह्म का ही प्रकार या भेद है। 


विशञान की सहायता से वह तत्व कुछ-कुछ विशद हो सकता है। 
यह जो विशाल विश्व हमें प्रतिक्षण देख पडता है, जिसके विविध वैचिन्य 
से हम उद्श्रान्त हो रहे हैं, उसका विश्लेषण करना यदि हम घीरमाव 
से आरम्म करें तो देखेंगे क्रि उसी जगत्‌ के, स्थावर और जद्जम, इन दो 
कोटियो में भाग किये जा सकते हैं। स्थावर है [7072४770, जगम 
है 07५29770 । समुद्र, पहाड़, नदी, आकाश, जल, स्थल, अन्‍्तरिक्त, 
चातठु, शिला, प्रथ्वी, वाष्प, ये सब स्थावर के अन्तर्गत हैं। और पृत्र 
लता गुल्म पशु पक्ती कीट सरीखप मनुण्य---ये सव जगम के अन्तर्गत 
हैं। विजान प्रतियादन करता हैं कि जितने स्थावर पदार्थ हैं उनका 
यदि विश्लेपण किया जाय तो हम मत्तर मूल भूतो (्रैशा०१/8 में 
उपनीत होंगे । और किसी भी जगम का बिश्लेपण क्यो न॑ किया 
जाय, हम देखेंगे कि उसका शरीर कोषारुओं (![७ द्वारा गठित है। 
अब इन कोपाशुओं का विश्लेषण क्रिया जाय तो हमें उक्त सत्तर मूल 
भूता में से कुछ मूल भूत उपलब्ध होंगे । अतणव पाश्चात्य विशान के 
मत से यह विविध वैचिन्र्यमय जड़ जगत्‌ उक्त सत्तर मूल भूतो ( हाइ- 
ड्रोजन, आक्सिजन,पारद, सुवर्ण, रौप्य, गन्धक और कारबन प्रभ्नति ) 
के संयोग और संघात से सवा हुआ है। 

वैज्ञानिक लोग बहुत दिनों तक इन मूल भूतों के परमाणुओ को 
परस्पर स्पतन्त्र और नित्य समझते थे। वे कहते थे कि सुबर्ण का 
परमासु सदा सुवर्ण का ही परमाणु बना रहता है और बना रहेगा। 


( ४४ ) 


किन्तु साथ ही वैज्ञानिकों का यह भी एक अनुमान था कि उक्त सच्तर 
मूल भूत शायद किसी अद्वितीय उपादान से बने हुए हैं, शायद वे एफ 
चरमभूत के परिणाम मात्र हैं। मनीपी सर विलियम क्रुक्त ने इस 
स्वप्न को वास्तविक रूप में परिणत कर दिया। उन्होने पहले पहल 
प्रतिपादन किया क्लि रसायनोक्त उक्त सत्तर मूल भूत वास्तव में मूल भूत 
नहीं हैं, वे तो प्रोयाइल (/20970) नामक एक चरमभूत के 
विकार मात्र हैं। यह प्रोद्ाइल ही जगत्‌ का निर्विशिष (.0॥0- 
80॥९0ए0७8) चरम उपादान है--इसी के सयोय और सघात से यह 
विचित्र विश्व वना हुआ है। उन्होंने यह भी प्रतिपन्न किया कि वैजामिक 
जिनको नित्य अखण्ड' परमाशु समभते थे वे न तो नित्य हैं और न 
अखण्ड ही । वे परस्पर स्पृतन्त्र भी नहीं है। अस्तु। उक्त ग्रोटाइल' 
रूप मूल परमाणु के सघातव-मेद से रासायनिकों के सत्तर विभिन्न 
परमाशुओं की उत्पत्ति उसी तरह हुई है जिस तरह ईंटो के एक ढेर 
को भिन्न-भिन्न रीति से सजाने से अनेक प्रकार की अ्रद्टालिकाएँ बना 
ली जाती हैं। आज फल क्रुस्स का यद्द सिद्धान्त वैजानिक समाज में 
स्थिर सिद्धान्त मान लिया गया है। 

यह प्रोटाइल ही हमारी परिचित प्रकृति है। साख्यवादियों ने इसे' 
जगत्‌ का अ्रद्धितीय उपादान--अ्रमूल मूल प्रतिपन्न किया है। 

किन्तु प्रकृति के सिवा जगत्‌ में एक' और वस्तु है--विजान ने 
उसका नाम रक्खा है 'फोस! 700700 ( शक्ति ), क्राण'छुए, 07७० 

पहले पहल शक्ति के विविध वैचित््य देखकर हम विसोहित द्वीते हैँ, 
हम समझते है फ़ि शक्ति के अनन्त भेद हैं | किन्तु धेर्य के साथ जाय- 
तिक शक्तियों का विश्लेषण करने पर मालूम हो जाता' है कि भीतिक शक्ति 
चपे कितनी ही विचित्रता क्यों न हो, वद्द कुल छ. विभागों के अन्तर्गत 
है--गति, ताप, प्रकाश, विद्युतू, आकर्षण शक्ति ओर रसायनिक शक्ति 
अर्थात्‌ (०४०७, ची०६॥ 4॥89 70०7०, +ैश्डए०/शा, 
बात एाशणेव्वों 3वीमाह', इसके सिवा दो शक्तियाँ और भी 


( ४५४ ) 


ह--.प्राणशक्ति ((769] (00:०७) और जीवशक्ति (?5ए७॥० #07०6) 
शक्ति के यही आठ भेद हैं। वैजानिकों का बहुत दिन तक यह 
विश्वास था कि यह अश्टविध शक्ति परत्पर विभिन्न स्वतन्त्र पदार्थ 
है। उन्हे इस बात का पत्ता न था कि ये सब भेद एक सहाशक्ति के ही 
भावान्तर हैं। कुछ वर्ष पहले सर विलियम ग्रोव ने वैज्ञानिक परीक्षा 
द्वारा प्रतिपन्ष कर दिया कि उक्त पड़विध भौतिक शक्ति को परस्पर 
रूपान्तरित किया जा सकता है--अ्र्थात्‌ विद्युत्‌ से ताप, प्रकाश, 
आकर्षण शक्ति उत्पन्न की जाती है, फिर ताप और प्रकाश प्रभति को 
विद्युत्‌ में रुपान्तरित किया जाता है। उन्होंने इस प्रक्रिया का नास 
रक्‍्ला--शक्ति-समावतेन (०7७९ ४४०णा 0/ 9॥05 &829| 00७७ )) 
हेलमहोद्स (7०777000७) और मायर (7७) ने इस तत््व को 
ओर भी विशद किया | अन्न में प्रसिद्ध दाशनिक हरवर्ट स्पेंसर ने इस 
तत्व का सम्पसासरण करके प्रतिपन्ष किया कि न केवल भौतिक शक्ति ही 
बल्कि प्राणशक्ति और जीवशक्ति भी उक्त समावर्शन-विधि के अन्तर्म॑क्त 
हैं | समी जातियों की श॒क्तियाँ अन्य जाति की शक्तियों में रूपान्तरित हो 
सकती ह | शक्ति का वास्तविक न तो हास होता है और न वृद्धि होती 
है, न उसकी उत्पत्ति है और न विनाश, न उसका उपचय है और न 
आअपचय; उसमे है सिर्फ आविर्माव और तिरोमाव, उसमे है सिर्फ 
खरुपान्तर और भावान्तर। वेबानिक भाषा में इसी तत्व को (१08७० 
शाप 0 पैशआ0श/४ कहते हैं । हरबर् स्पेसर ने इसका नाम रक्खा 
है--.?श'शं४७0७ 0( 07608, वे कह्ते हैं कि कोई ऐसी अभेय 
ओर अचिन्त्य शक्ति ?0% ७० है जो रूपान्तरित तो होती है; किन्तु विनष् 
नही होती । 
अर्थात्‌ जैसे सब राग-रागिनियाँ सात स्वरों के विकारमात्र हैं, जैसे 
सारे पदवाक्य पचास अक्षरों का समन्वयमात्र हैं, वैसे हो सारी शक्ति पहले 
आठ मूल शक्तियों में सड्ुचित हुई, फिर वही अटशक्ति एक महाशक्ति 
का ही रझूपान्तर प्रतिपन्न हुई। यह मद्दाशक्ति जड नहीं, चिन्मय है--वह 


( ४६४ ) 


ऋ07८० नहीं, 20ए9" है* | प्राकृतिक जगतू में जो जड शक्ति का 
कार्यकलाप जान पडता है वह वास्तव में उसी सर्वशक्तिमान्‌ महेशवर का 
विलाप्त है | गीता में इस बात की स्पट शिक्षा ह-- 
यदादित्यगत तेजो उगद्भासतेय5खिलम्‌ । 
यचन्द्रमसि यथाझौं तत्‌ तेजो विद्धि मामकम्‌ ॥ 
>-भीता, १६ | १३ 
आदित्य, चन्द्र और अ्रमि मे जो तेज प्रकाश रूप से चमकता है 
बह उसी का तेज है| 
तेजश्लास्मि विभावसौ ।--भीता, ७। ६ 
अग्नि में उत्ताप रूप से जो शक्ति प्रफट होती है वह उसी की है। 
गासाविश्य च भूतानि धारयास्यहमोजसा ।--गीता, १९। १६ 
प्ृथिवी में माध्याकर्पण रूप से जो शक्ति प्रकट होती है वह उसी 
फी है | वही-- 
जीवन सर्वभूतेपु ।--गीता, ७। ६ 
सब जीबो की प्राणशक्ति है | 
झहं चैश्यानरों भूस्वा प्राणिनां देहमाश्रित +--गीता, १९। १४ 
वही वैश्वानर-रूप में प्राणियों की देह में स्थित है । 
जषेत्रश्ञब्ापि मा विद्धि सर्वछेग्रेपु भारत 
सब क्षेत्रों मे वद्दी ज्षेत्र॥ रूप से विराजमान है | 
यद ०४॥एछ- और 72090 दमारा प्रवेल्लिगित ज्षेत्र और ज्ञबश, 
शर्त और अज्ाद, प्रश्तति और पुरुष है। अतण्व प्रकृति और पुरुष 


जिया 


7 अयपू९ ए098९+ ७विली। वाजावडिषफ वि गाड्ीला। धौल एव रॉक 
तीजााहफायोरती ।8ह जाम्रोलयादों 8 गीह बवाल फठध्छ' ऋविशी या) 
0प्रा*5९५ 5४८९५ पक प्रात ॥0 णाा ० (तापलणग/क्षाशक ++ 
८०६ ०ाहार पे [॥५४४घरणणाफ्र ? 8.29 


( ४७ ) 


उशा।एण' और ?७५७० ही इस जगत्‌ फा महादवत है। इस द्वैत को 
अ्रद्वेत में समन्वित किया जाता है या नहीं ? इस विपय मे उपनिपद्‌ 
ने क्‍या निर्णय किया है ? उपनिपद्‌ का कहना है कि यह जो महाद्वेत 
प्रकृति और पुरुष हैं--ये ब्रह्म के भेद या प्रकार मात्र हैं। श्वेताश्वतर 
उरनिंपद्‌ में कद्दा गया है कि वह प्रधान क्षेत्रजपति है। और--- 
दुरं प्रधान अमृतातरं हरः क्वरात्मनो इंशतें देव एकः ।--श्वेत्त, १।१० 
एक अद्वितीय देव क्र ओर अक्षर दोनों का शासन करता है। 
गीता मे भगवान्‌ ने अपनी परा और अपरा प्रकृति का उल्लेख 
करके कहा है-- 
पुतद्‌ योनीनि भूतानि सर्च्बाणीत्युपधारय ।--७। ६ 
इन दोनो से सब भूत उत्पन्न हुए हैं। यह अपरा प्रकृति साख्योक्त 
प्रधान और परा प्रकृति साख्योक्त पुरुष अथवा जेत्रज है। 
अपरेयम्‌ इतस्ट्वन्या प्रकृति विद्धि मे पराम्‌। 
जोीचमभूतां महाबाहो ययेदं धार्य्यतें जगत्‌ ॥ गीता ७। ४ 
इस अपरा प्रकृति से विभिन्न मेरी परा प्रकृति है--वह प्रकृति 
जीवरुपी है और उसके द्वारा यद्द जगत्‌ धारण किया हुआ है । 
गीता में अन्य स्थान पर इत उभय प्रकृति को क्षर और अक्षर 
पुरुष रूप में बतलाया गया है-- 


द्वाविसों पुरुषो लोके 'क्षरश्षाचर एच च। 
झ्षरः सर्वोणि भूतानि कूटस्थो5क्षर उच्यते ॥--१६। १६ 
जगत्‌ मे, क्र और अक्षर, द्विविध पुरुष देख पडता है। क्षुर 
युरुष समस्त भूत (श्रर्थात्‌ जो कुछ मूर्त है, जिसकी मूर्ति है वही क्षुर ) 
है, और जो कूटस्थ ( चेत्रज ) है वही अक्षर पुरुष है। किन्तु भगवान्‌ 
तो क्षर और अक्चुर दोनो से ही परे है--न वह पुरुष है और न पक्ृति, 
बह तो पुरुषोत्तम है। 


६ डैंस ) 


थस्माद क्षरमतीतों5हं अच्तरादपि चोत्तमः ! 
तस्माद्‌ लोके च बेदे च अथित* पुरुषोत्तम, ॥--गीता, १६। १८ 
मैं ( भगवान्‌ ) क्षर के अतीत और अक्षर से उत्तम हूँ, इसी से 
लोक और वेद मुमे पुरुषोत्तम कंहतो है । 
इस प्रकृति और पुरुष का उपनिषंद्‌ ने श्रनेक स्थानों में श्रनेक 
सशाओं द्वारा परिचय कराया है। कही इनका नास रकक्‍्खा है क्षेत्र और 
क्षेत्रन, कही मूलप्रकृति और प्रत्यगात्मा, कहीं अन्न और अन्नाद, कहीं 
रयि और प्राण, और कही पर अप तथा मातरिथा | किन्तु कही किसी 
रूप में उल्लेख क्यों न हो, उपनिपद्‌ ने कही इन दोनों को चरम तत्त्व 
नहीं बतलाया | 
प्रजाकामो वै प्रजापति; % # # 
स मिथुनमुत्पादयते रयिश्च आरब्चेति । 
एतौ में वहुधा अजा* करिप्यत इति ।--अश्ष, १। ४ 
प्रजापति ने प्रजा की कामना करके रयि और प्राण को उत्तन्न 
किया, ये ही हमारे लिए बहुविध प्रजा उपन्न करेंगे | 
एतावद्‌ वा हद सब्बंसु । अन्न चैव अन्नादश्य ।--ब्ह, १।४।३ 
यही यह सर्वे है--अ्रन्न शोर अ्र्नाद--अर्थात्‌ श्रन्ष और अ्रन्नाद 
दोनो मिलकर सारा जगत्‌ बना है । 
तस्मिन्‌ भ्रपो मातरिर्वा दधाति +-हैश, ४ 
मातरिश्वा ( प्राण ) उस (ब्रक्ष ) में अप्‌ रखता है। अप ++ 
फारणाण॑व --अव्यक्त प्रकृति | मातरिश्वा + प्राण +- पुरुष | 
प्रलय में भ्कृंति और पृरुष दोनों मदेश्वर मे बिलीन हो जाते हैं | 
इस सम्बन्ध में पिष्णुपुराण का घचने॑ है-- 
प्रकृतिर्या मयाख्याता व्यक्तान्यक्तस्वरूपिणी | 
पुरपश्चाप्युभावेती लीयते परमात्मनि ॥ विष्णु, ६।४। ३८ 
व्यक्त घोर अ्रच्यक्त स्वरूप में शरकृति तथा पुरुष दोनों ही परमात्मा 
में पिलीन द्वेते है । 


( ४६ ) 


उपनिपद्‌ का उपदेश भी यही है--- 
अक्तरं तमसि लीयते, तम- परे देवे एकीमवति ॥ 


अक्षर तम में लीन होता है ओर तम परमात्मा में एकीमूत हो जाता है। 

इसी से परमात्मा का एक सार्थक नाम नारायण है। नार का 
अयन ( आश्रय ) है नारायण । नार का अर्थ कारणा्णव ( प्रधान, 
प्रकृति ) है, फिर नार का अथे नर (्षेत्रज ) का समुठाय है। 
परमात्मा प्रधान और क्षेत्रश्ञ है, दोनो का अयन वह प्रधान क्षेत्रजपति है | 

प्रलय की दशा में जब पुरुष और प्रकृति दोनों परमात्मा मे विलीन, 
एकीभूत हो जाते हैं तब केवल वही रह जाता है | 


आत्सा वा इृद्मग्र आसीत--ऐतस, १। १ 


इस एकाकार अवस्था में वह एकमेवाद्वितीयम्‌ रहता है। पुराण 
की भाषा में इस अवस्था को ब्रह्म की योगनिद्रा? कहते हैं | प्रधान और 
पुरुष--त्रह्य की ये दोनो विपरीत प्रकृतियों उस समय परमात्मा मे 
एक्रीभूत हो जाती हैं। अन्त में प्रलय का अवसान होने पर जब पर- 
मात्मा प्रचुद्ध होता है तब उसकी इच्छा होती है कि--एको5ह बहु. 
स्याम--मैं अकेला बहुत हो जाऊँ। इसी) को सिखक्ञा कहते हैँ | इस 
सिखत्ञा का उदय होने पर प्रकृति पुरुष का योग भम्म हो जाता है और 
गीता ने जिसे परा तथा अपरा प्रकृति कहा है उसी प्रधान ओर क्षेत्र 
का आविर्भाव होता है । 

था परापरसंभिन्ना अ्रक्रतिस्तें सिस्क्षया । 

जैसे लोहे ( 80% 7007 ) में चौम्बक शक्ति का ?0शंधए९ ओर 
'०४०भाए० भेद योगनिद्रा मे छिपा रहता है किन्तु बढ़ी लोहा यदि 
विद्युत्मवाह की परिधि मे आ जाय तो वह सुप्त चौम्बक शक्ति उद्बुद्ध 
होकर ?0शप्रंए०७ और ॥९७३२४प४० भेद से भिन्न हो जाती है. जैसे ही 


# आपो नारा दति ओक्ता. ।--मजु॒स्मृति । 


प अधान च्षेत्रह्पतिगुंणेश* ।--श्वेत । 
है. 





( ४० ) 


परमात्मा की सृष्टि की प्रवृत्ति प्रचत होने पर उसकी योगनिद्रा भद्ज हो 
जाती है और अपरा प्रकृति ( प्रधान ) तथा परा प्रकृति ( क्षेत्रज ) का 
आविर्भाव होता है। जब तक सृष्टि रहती है तब तक यह पुरुष ओर 
प्रकृति दोनों परस्पर सयुक्त, समवाय सम्बन्ध में जुड़े रहते हैं। इसी 
लिए पुराण की भाषा मे महेश्वर अर्द्ध्नारीनटेश्वर हैं--वे एक अद्भ में हर 
और दूसरे अज्ज में गौरी हैं। क्योकि प्रकृति पुरुष का, हर गौरी का 
नित्य मिलन रहता हे--उसमे पल भर के लिए भी विच्छेद नही है । 
सयत्तमेतत्वरमक्तरञ्च 
ज्यक्ताव्यक्त भरते विश्वमीश ।--श्वेत, १। ४5 
सयत्तम--परस्पर संयुक्तम--शहझ्टूर 
अर्थात्‌ ये क्षर और अक्षर ( अकृति ओर पुरुष ) दोनों परस्पर 
समुक्त हैं। ईश्वर इनका भर्ता है। यह उपदेश विज्ञान-सम्मत है, 
क्योंकि विजान के मत से भी ७४७7" और ??0708 समवाय सम्बन्ध 
मे सम्बद्ध हैं। जहाँ जड है वहा शक्ति है, जहाँ शक्ति है वही जड है | 
जड़ और शक्ति आपस मे नित्य सहचर हैं | /९० 70॥0" १ए7गिएाए 
#07/00९---0 ६0788 एएगरि0फएक ग्राह्/।ए,. ऐ७689१ धात 4000९ 
988 ए०-०चाशंणाई 970 7786)9 806 
फिन्तु ध्यान देने की वात यह है कि यह प्रधान ओर क्षेत्रज, यह 
प्रकृति और पुरुष--स्वतन्त्र नहीं हैं, थे ब्रह्म के अधीन हैं,--वे ब्रह्म की 
ही प्रकृति), प्रफार या भेद मात्र हें--70000५ 0०4 फ्राधशा[0४कत0ा। 
वही एकमात्र सत्‌ है, और जो कुछ है वह केवल वाक्य की योजना है, 
नाम की रचनामात्र है। 
वाचारस्भणं विकारों नामथेयम--छा, ६।१।४७ 
इसी लिए ऋग्वेद के ऋषि ने उदाच स्वर में कहा हैं-- 
एक सद्‌ विप्रा बहुधा चद॒न्ति । 
उसी एक सत्‌ को बिप्र लोग बहुत कहते हैं । 


चतुर्थ अध्याय 
जीव और ब्रह्म 


आधे श्लोक के द्वारा जिन्होंने वेदान्त का सारा मर्म प्रकट करने 

का साहस किया है उनकी उक्ति यह है--- 
ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या जीवों अहौव नापरः । 

ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है, जीव बह्म ही है--और कुछ 
नहीं है। 

ब्रह्म सत्व है, जगत्‌ मिथ्या हे--इस उक्ति के तात्पर्य को समझने 
की चेष्टा हमने पिछले अध्याय में की है। अब इस अध्याय भे हम इस 
यक्ति का, कि जीव 'त्रह्म ही है,' मर्म खोलने की चेश करेगे | 

श्रह्म, जगत्‌ और जीव--यही तत्त्वन्नय है । इसमे से त्रह्म के साथ 
जगत्‌ का क्‍या सम्बन्ध है, इसकी चर्चा पिछले अध्याय मे हो चुकी 
है। अब इस प्रश्न का उत्तर देना है कि जीव और ब्रह्म का क्या 
सम्बन्ध है। 

हम स्मरण रखना चाहिए कि चारो वेदों के जो चार महावाक््य 
था चरम उपदेश है दे एक ल्वर मे जीव और बद्य का अभेद प्रतिपत्न 
करते हैं| सो5हम, तत्वमसि, अयमात्मा ब्रह्म, अह ब्रह्मास्मि--“में वही 
हूँ, 'त्‌ वह है,' यह आत्मा ब्रह्म है,! 'में ब्रह्म हँ'--चारो वेदों के ये 
चार महावाक्य एक स्वर से प्रचार कर रहे हैं--जीवो ब्रह्मेच नापर., 
जीव ब्रह्म ही हे, ओर कुछ नहीं है।' श्रीशद्भराचार्य ने इसकी प्रति- 
ध्यनि करके कहा है--- 

चिदानन्दरूपः शिवोहं शिवोहमु । 


( भर ) 


शास्त्रों मु एक जगह शात्रफार स्वय जीव के ही मुँह से कहलाते हैं-- 
अहं देवो न चान्योस्मि अहवाहं न शोकभाक । 
सब्चिदानन्दरूपोह नित्यमुक्तस्वभाववान्‌ ॥ 
मैं देव अन्य कोई नहीं हूँ, ब्रह्म हो हूँ, मे शोफ़ मोह के अधीन 
नहीं हूँ | मेरा स्वभाव नित्यमुक्त है, में सच्चिदानन्दस्वरूप हू। 
यह किस प्रकार सम्मव या सद्भत है ? ब्रह्म तो शुद्ध, अपापविद्ध 
है और जीव पाप-ताप-क्लिए, दुर्बल तथा मलिन है। दोनों का अमेद 
या ऐक्य किस प्रकार सम्भव है ? और महावाक्यों ने तो साफ-साफ 


ऐक्य का ही उपदेश दिया है। वेदान्तसूत्र में बादरायण ने भी खत्र 
बना दिया है--- 
आत्सेति तूपगच्छुन्ति आहयन्ति च। 
अथांत्‌ आचार्य शिष्य को तित्वमसि,? “अ्रयमात्मा ब्रह्मः इत्प्रदि 
उपदेश द्वारा जीव-अह्म का ऐक्य कराते हैं और शिष्य उसे उसी रूप 
में मान कर 'सोहम”, “अह व्रह्मास्मि! इत्यादि का प्रत्यक्ष अनुभव 
करते हैं । 
सच तो यह है कि इन महावाक्या का वास्तविक तात्पर्य समझ लेना 
इतना कठिन है कि समय पाकर इनके मर्म का लोप हो जाने से समाज 
में कठोरता, दाम्मिकता, नास्तिकता और आ व्यात्मिक स्वाथपरता आदि 
अनेक उत्पात उठ खडे हुए। बन्दर फो मोतियो का हार पहनाने से अर्थात्‌ 
अनधिकारी को उच्च तत्त्व का उपदेश करने से जैसी विडम्बना होती है 
उसफऊा अ्रच्छा वर्णन एक सस्क्तत कवि ने उपहास के देंग पर किया 
है। वे कहते हैं कि एक स्वैरिणी की, पडोसियों नें, भर्त्सना की, तो 
उसने अद्वैत मत की दुह्ई देकर कहा ऊफ्रि जो ब्रह्म पति में विराज- 
मान है वही उपपति में भी है। ऐसी दशा में पति ओर उपपति का 
भेदभाव रखना भारी मृहता है। इस बिडटम्बना के एक और 
उदाहरण 'विचारसागर'-अणखेता निश्चलदास हैं। पनन्‍्धथ के आरम्म में 


(५. 


शिष्टाचार-सम्मत नमस्कार की प्रथा का निर्वाह करते हुए परिडतजी बडे 
झमसमजस में पड गये हैं। वे कहते हैं क्रि जब में ही वह हूँ---“सोह 
आपे आप जब-- 
अव्धि अपार स्वरूप मम लददरी विष्णु महेश । 
विधि रवि चन्दा वरुण यम शक्ति धनेश गणेश ॥ 
जिस समुद्र के ब्रह्मा, विष्णु, हर, सर्य, चन्द्र, वरुण, यस, शक्ति, 
ऋुवेर, गणेश ग्रद्ृति लहरीमात्र हैं वही अपार ससुठ्र मैं स्वय हँ---तव 
“क्राको करूँ प्रणाम” किसे प्रणाम करूँ ? यदि कहो कि जीव और 
ईश्वर मे तो व्यावहारिक भेद है, उसी भेद का आश्रय करके ई-थर 
को प्रणाम कर लो, तो बह भी सम्मव नहीं है | क्योंकि--- 


जा कृपालु सर्वेज्ञ को हिय धारत मुनि ध्यान | 
ता को होत उपाधि ते सो में सिथ्या भान ॥ 


मुनि लोग जिस कृपालु सर्व ( ईश्वर ) का चित्त में व्यान करते 
हूँ वह तो उपाधि का उपघात सात्र है--अलीक पदार्थ है, सिश्या 
जान फी सृष्टि है, उसे भला फ्रिस प्रकार प्रणाम किया जाय ? यह 
सोच-विचार कर निश्चलदास प्रणाम नही कर सके | 


डस सारी विडम्बना से ऊबकर किसी-किसी द्वेतवादी ने कहा है कि 
प्तत्व्मसिं? का वास्तविक अर्थ न समझ पाने से ठुम लोगो के लिए 
यह गड़बड़ है। जानते हो, इसका ठीऊ-ठीक अर्थ क्‍या है ? तस्व त्वम्‌ 
असि--अ्रर्थात्‌ तुम उसके हो, इसमें यह पड्ठी तत्युछप समास है। 
अतएव तत्वमसि प्रथ्ृति महावाक्य का तात्पर्य यह है कि जीव भगवान्‌ 
का नित्य दास है। विशिशद्वेतवादियों ने उल्टे रास्ते जाकर कहा है 
कि तत्वमसि प्रदति वाक्य में तत्‌! शब्द से जिस प्रकार ब्रह्म सूचित 
होता है, उसी प्रकार त्व' शब्द भी ब्रह्म को ही सचित करता है--ब्रह्म 
यदि के साथ अभिन्न है, तो इसमे विचिच्रता ही क्या है ? 


( ५४४ 2) 


तत्यमसि श्यमात्मा बद्या इत्यादिपु तच्छच्द-लब्ध-प्रह्मशाब्दबत त्वस्‌ 
अ्यमात्म-शब्दोपि जीवशरीरक घह्यवाचकत्वेन एकार्थामिधायित्यात्‌ । 
--चेदान्ततच्वसार । 
वथाहि तत्पद जगदुदयविभवलय लील प्रह्म प्रतिपादयति ४ * 
स्व पदं वा चिद्विशिष्ट जीवशरीर बद्याच्रे, प्रवारह्यय विशिष्टकचस्तु 
परत्वात्‌ सामानाधिकरण्यस्य ।--सर्वदृ्श नसग्रह । 
अर्थात्‌ 'तत््वमसि? वाक्य का 'तत्‌! शब्द जिसका लीला-विलास 
जगत्‌ की सृष्टि स्थितिलय है उस ब्रह्म को सूचित करता हैं और त्वि 
पद द्वारा वद्दी श्रह्म समकना चाहिए जो चिद्विशिष्ट है और जीव 
जिसका शरीर है। क्योकि वस्तु तो एक ही है किन्तु उसके प्रकार का 
भेद है--सामानाधिकरण द्वारा यही सृचित होता है । 
क्या ये क्लिए-कल्पनाएँ नही हैं? अ्रन्य पक्त म॑ अद्वेतवादी लोग 
उक्त सामानाधिकरण फो घटाने के लिए फहते हैँ क्रि जब असम्मत्र 
को सम्भव करना है तब लक्षणा करो--जैसे गद्शाया घोप । गद्जा के 
जल मतो अद्दीरों की बस्ती हो नही सकती, अतएब लक्षणा द्वारा 
समभना होगा कि गड्ढा जिनारे ग्वालो की बस्ती ह। तत्त्वमसि प्रभति 
स्थल पर भी वैसी ही लक्षणा करके जीव का जीवत्थ निकाल दी ओर बहा 
का ब्रह्मत्व छोड दो, तब तो जीव श्रोर ब्रह्म का ऐक्य सिद्ध हो जायगा | 
अर्थात्‌ गधे का गधापन और घोडे का घोडापन निकाल दो, आकाश 
का थ्राकाशत्व ओर पाताल का पातालत्व छोड दो, तब तो दोना की 
एकता सिद्ध हो जायगी । अतएवं समक लिया गया कि आकाश ओर 
पाताल एक ही है, गदहा और ब्रोद् एक ही है। 
यद्पि इन क्लिंए कल्पनाओ का आश्रय लिया जाता है वधापि 
ऊउपनिपद्‌ ने कहा है-- 
ज्ञाशौ हो अजो ईशानीशो 
ब्रह्म और जीव दोनों ही अनादि हें, एक तो प्राज है ओर दसरा 
आज, एक ईश है ओर दूसरा अनीश | 


( ४ ) 


आल्षेनात्मना सस्परिष्वक्त” आक्लेनात्सना अन्वारूढः 

जीव आज आत्मा ( अन्तर्यामी ) द्वारा आलिड्वित है, और प्राश 
आत्मा द्वारा अधिष्ठित है | 

बरादरायण ने जो सूत्न बनाये हैं-.. 

अधिकन्तु सेद्निर्देशत्‌---२१॥२२ 
इतरव्यपदेशात---२।१॥२० 

त्रक्ष जीव से अधिक है, क्योंक्रि दोनों का भेद बतला दिया गया 
है, दोनों के अनेक्य का उपदेश दिया गया है?--सो इन उतक्तियों की 
क्या गति होगी ? श्र्‌ति ने एक स्थान पर तो जीव को विश्व (विश्वव्यापी) 
कहा हैं-- 

आकाशचत्‌ सब्वेगतश्र नित्यः । 
फिर अन्य स्थान में अरु ( बहुत ही सूकम ) कहा है--- 
अख्रेप आत्मा । थाराग्रभाग- पुरुपो5णुरात्मा । 

इस समस्या का समाधान किस तरह होगा ! वितण्डा के द्वारा न 
होगा, विवाद करने से न होगा और प्रतिष्ठाहीन तक॑ करने से भी न 
होगा, वह तो बैसे ही भावसिद्ध व्यान धारणा के द्वारा होगा जैसा कि 

॥.। ् 
संयम और श्रद्धा के साथ प्राचीनकाल में विद्या का आदान-प्रदान 
होता था | 

हिया ठेय् भिया देय॑ संबिदा देय भदया देये अश्रद्यया देयम्‌ । 

क्योकि आत्म-दर्शन के लिए श्रवण, मनन और निदिध्यासन 
करना पड़ता है, नहीं तो ब्रह्मज्योति जीव के नेच्रगोचर नहीं होती । 

आत्मा वा अरे द्ृश्व्यः श्ोतन्यों विदिध्यासितव्य३ । 

के ् ८ चिनगारी 

उपनिपद का कहना है कि ब्रह्म अमि है ओर जीव चिनगारी 
( शुः० ९७ ), ब्रह्म सिन्डु है और जीव बिन्दु, वह्म चिदाकाश है और 
जीव चित्करा या चिन्मात्र ! 


( ५४६ ) 


परस्थेव तावदू आत्मनो छाशों जीवः अप्निरिव विस्फुलिड्वा' 
( ॥0)ए7706 4782770708 )--शझ्डर । 
यथा सुदीक्तात्‌ पावकाद्‌ विस्फुलिब्ा 
सहखश. प्भवन्‍्ते सरूपा. | 
तथाक्षराद्‌ विधिधा. सोम्य भावा- 
प्रजायन्ते तत्र चैवापि यन्ति (--झ्ुण्डक २५१३ 
( भाषाः >> जीवा. ) 
यथाग्ने. कषुद्धा विस्फुलिज्ञा व्युघरन्त्येवमेचास्मादात्मन सब्बे आणा' 
सब्बे लोकाः सब्चें देवा सर्व्वाणि भूतानि व्युववरन्ति 
---बृहदारण्यक, २।१।२० 
जिस तरह सुदीत अभि से हजारा एक सी चिनगारिया निकलती 
हैं उसी तरह अक्षर पुरुष ( ब्रह्म ) से विविध जीव उत्मन्न होते है और 
उसी में विलीन हो जाते है । 
जिस तरह आग से छोटी चिनगारी निकलती है उसी तरह पर- 
मात्मा से सब थ्राण, सब लोक, सब देव और सब भूत निकलते हैं । 
गीता ने भी साफ-साफ कट दिया हैं कि जीव बअह्य का अश है-- 
मरमवाशों जोवलोके जीवभूत” सनातन- +--गीता, १९।७ 
मेरा ( भगवान्‌ का ) ही अश जीवलोक मे सनातन जीवरूप में 
स्थित है | 
ब्रहसूत्र का भी यही मत ४--- 
अशो नानाव्यपदेशात्‌ ---०३॥४३ 
ब्रह्म निप्कल ( निरवयव ) वस्तु है--तब निरश का अश ऊैसे 
ले सकता है। अ्रश कहने से कही जीव अहा फा अवयब ने ससझे 
लिया जाय, ट्सलिए श्र ति ने मठाफाश का उदाहरण दिया है-- 
आकाशमेक षछ्टि यथा घटादिपु एथय भवेत्‌ । 
तथा मैको ब्यनेकम्थो जलाधारेव्यिवाशुमान्‌ ॥ 


( ४५७ ) 


आकाश एक, निरवच्छिन्न, निस्वयव वस्तु है। धट के साथ सयुक्त 
आफऊाश को लक्ष्य करके उसे घणाकाश और मठ के साथ सपयुक्त 
आकाश को लक्ष्य करके उसे मठाकाश कहा जाता है। घटाकाश 
आओऔर मठाऊकाश वही महाकाश है; केवल उपाधि की मिन्नता से भेद 
का भान होता है, वास्तव मे भेद नहीं है। जीव और ब्रह्म का ठीक 
यही माव है--केवल उपाधि का भेद है, वास्तविक भेद नहीं है | 
परवर्ती वेदान्तियो ने उक्त प्राचीन उदाहरण का अनुसरण करके 
लिखा है-- 
घटादिपु पलीनेपु घंदांकाशादयों यथा । 
आकाशे संप्रलोयन्ते तद्बत्‌ जीवा इहात्मनि ॥--भौड़पाद । 
फूटस्थत्ग्मणोभेंदों नाममात्राद्‌ ऋते नहि । 
घटाकाशमद्दाकाशौ[वियुज्येते नद्दि क्चित्‌ ॥--पद्नदशी । 

,.. जिस प्रकार घठ आदि के टूट जाने पर घटाकाश महाकाश में 
विलीन हो जाता है उसी प्रकार देह का विनाश होने पर जीव ब्रह्म में 
लीन दो जाता है। 

जीव और ब्रह्म में नामसात्र का प्रमेद है, जैसा कि अ्रमित्न महा- 
काश ओर घटाकाश का प्रभेद है ! 

हम देख चुके हैँ कि ब्रक्म चिदाकाश है और जीव चिन्मात्र--- 
जीब त्रह्माम्ि की चिनगारी और तबद्वसिन्धु का बिन्दु है। यह चिन्मात्र 

) की उपाधि क्‍या है ? इसका ठिकाना कहाँ है ? उपनिषद्‌ का कहना है 

/ कि इसका स्थान हमारे हृदय में है-- 

हृदि अयसिति तस्माद्‌ हृदयस्‌ ।--छान्‍्दोग्य, ८ाशेइ 
हृदय को इसलिए छटय कहते हैं कि वह ( ब्रक्ष ) हृदय भें है-- 
छादि अयम । 
गीता का भी यही कथन है--- 
सच्चंस्य चाह हृदि सज्चिविष्ट---१९)$६ 


ञ 


( ६० ) 


देह बक्षयुर (]ध00४४०७ ० 600) है । * और देहरूप पुर 
में जो रहता है वह 'पुरुष' ( पुर-+-वस्‌ ) है। 


पुरश्चके ह्विपदः पुरअ्षतुप्पदः । 
पुरः स पकी भृत्वा पुरः पुरुष आविशत ॥ ह 
ब्रह्म ने द्विपद का और चत॒प्पद का पुर बनाया और पक्ती दोरर 
तथा पुरुष वनकर उसने उन पुरो में अवेश किया । 
इसी से देह को देवालय कहा है-- 
देहो देवालयः प्रोक्त यो जीवः स सदाशिवः 
देह को देवालय ( मन्दिर ) कहते हैं और देह में स्थित जीव दी 
सदाशिव है | 
शास्त्र में अन्यत्र इसी भाव का उपदेश देख पड़ता है--- 
मनसैतानि भूतानि प्रणमेद्‌ बहु मानयन्‌ । 
ईंश्वरो जीवकल्नया प्रविश्टे भगवानित्ति ॥ भागवत, ३॥२६।२५ 
सब भूतों को बडे आदर के साथ मन से प्रणाम करे, क्योंकि 
स्वय भगवान्‌ सब में जीवरूप से प्रविष्ट है | अन्यच्न भी उपदेश दिया 
गया है--- 
प्रपूज्य पुरुष देद्े देहिनं चांशरूपिणम्‌ । 
देद मे जीव रूप से मगवान्‌ की पूजा करनी चाहिए.। गीता में भी 
एक स्थान पर लिखा है फि देह में भगवान ही देही रूप से स्थित है--- 
उपद्रष्ठासमन्ता व भर्ता भोक्ता महेशवरः । 
परमात्मेति चाप्युक्तो देहेडस्मिन्‌ छुरुपः परः ॥--गीता, १३।२३ 
इस देह में परमपुरुष परमात्मा महेश्वर विराजमान है | वही साक्षी, 
अनुमन्ता, मर्ता और भोक्ता है | 
# इसी लिए सेंटपाल ने कहा है---हिंार00४ ३७ 290६ धोता उणा 


#79 तिल 007७2 ९४ 7 00व हद 6 उंध०88 साइबर भी 
गा एएप, ४ 


कक 


( ६१ ) 


यहाँ तक हमने चिन्मात्र का वर्णन किया है | चिदाकाश ब्रह्म और 
दहरकोशस्थित शुह्हित अक्षय ( जिसे अश कहा गया है )-सब 
चिन्मात्र हैं। इस चिन्मात्र का बुद्धि मे जो प्रतित्रिम्ब है वह प्रतिविम्ध 
ही जीव है । 
एक एव हि भूतात्मा भूते भूते व्यवस्थितः । 
एकभा बहुधा चैव रश्यते जलचन्द्रवत्‌ ॥--अद्मविन्दु, १२ । 
एक ही ( अद्वितीय ) भूतात्मा प्रत्येक भूत मे स्थित है। जल में 
, चन्द्र के अतिविम्ब की तरह वह एक ही अनेक रूपो में देख पड़ता है | 
तथात्मैशे हानेकस्थो जलाधारेपिदांशुमानू ।--ऐ० ११ । 
जैसे एक सूर्य जल के आधार-मेद से पथक्‌ हो जाता है बैसे ही 
एक आत्मा अनेक ( देहों ) मे रहकर विभिन्न हो गया है। 
यह बिम्ब और प्रतिबिम्ब की उपसा उपनिपद्‌ में अन्यन्न भी देख 


. पड़ती है। कठ-उपनिषद्‌ का वचन है| 


ऋतं पिबन्तो सुकृतस्य लोके गुहां प्रविष्टो परमे पराद्धे । 
छायातपौ बह्ाविदो वदन्ति ॥ 
यह घूप-छाँह, ब्रिम्य और प्रतिब्रिम्ब--गुहाग्रविष्ट चिन्मात्र और 
कर्मफलभोगी जीव को लक्ष्य करता है। जिस तरह ज्योतिर्मय सूर्य का 
ब्रिम्बर अन्य स्वच्छ पदार्य में प्रतिफलित होकर प्रतिविम्ब रूप में आभा 
फैलाता है उसी तरह द्दृदिस्थित ( गुहाद्ित ) चिन्सात्र, घुद्धि में म्रति- 
। ब्रिम्बित होता है । यहदी जीव है। इसे लक्ष्य करके बादरायण ने सूत्र 
बनाया है--- 
आभास एवं व |---२३॥।४० बह्मसूत्र 
अतएुव चोपमा सूर्यकादिवत्‌ ।---३।२१८ 
अर्थात्‌ जल मे जिस तरह सूर्य का प्रतिबिम्ब पडता है उसी तरह 
बुद्धि मे चिन्‍्मात्र का अतिबिम्ब पडता है। वह ग्रतिविम्ब ही जीव है। 
शब्भराचार्य ने उस सूत्र के भाष्य मे कहा है--- 


्ाः 


( दरें ) 


उपाधितन्त्रों हि जीवः 2८ २८ आभास एवं चैथ जीव" परस्याप्मनों 
जलसूर्य्यकादिवत्‌ प्रतिपत्तव्प. | 2< १ पुव॒ परमार्यतः अ्विकृत॑ एकरूप 
सपि सत्‌ बह्म देहादि-उपाध्यन्तर्भावाद्‌ भजत इृव उपाधिधर्मान' वृद्धि 
दासादीन्‌ । 
अर्थात्‌ जीव उपाधितन्त्र है। जिस प्रकार जल में सूर्य का प्रति- 
विंव पडता है उसी प्रकार बुद्धि में ब्रक्म को 5तनिथिब पडता है । बहा 
निन्बिकार, कूटस्थ ओर एक रूप है, ऊिन्दु देहादि-उपाधि के सयोग 
से वह मानों देह-धर्म वृद्धि-हास आदि से सयुक्त होता है। उपाधिन्‍् 
देह, जिसे वेदान्त की भाषा मे कोश कहते हँ--अ्रन्नमय, प्राणमय, 
सनोमय, विजञानमय, आनन्‍दमय और हिरएमय कोप। इस कोशरूप 
उपाधि के लिए ही जीव का जीवत्य है। 
कोॉशोपाधिविवक्षाया याति अह्यैव जीवताम्‌ ।--पत्चदशी । 
गीता ने निम्नोक्त छोको में तीन पुरुषो का उपदेश देकर इस तत्तत 
को विशद' किया है--- 
द्वाविमों पुरुषों लोके क्षरश्रात्र एवं च | 
करः सब्बाणि भतानिं कूटस्थो5त्तर उच्यते ॥ 
उत्तमः पुरुपस्वन्य* परमात्मेत्युदाहतः । 
यो लोकत्रयसाविश्य विभ््यव्यय ईश्वरः ॥ 
थस्मात्‌ क्षर्मतीतो<«हमक्षराटपि चोत्तम' । 
अतो5स्मि लोके चेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 
+--भीर्ता, १४६।१६-*ध 
लोक में दो पुरुष हैं, क्र और अज्ञर। सब भृत क्षर पुरुष हे 
ओर कृद्स्थ अक्षर पुरुष है और एक पुरुषोत्तम है जिसे परमात्मा उदँते 
हैं, बह अव्यय ईश्वर तीनो लोकों से व्यात होकर उन्हें धारण उरता 
है। वह क्र से अतीव और अत्तर से उत्तम है, इस्ीलिए लोक 
में और वेद मे उसे पुरुषोत्तम कटते ह | 


( एरे ) 


अतारब गीता के मत से तीन पुरुष हैं; छर पुरुष, अक्षर पुरुष और 
उत्तम पुत्र >परमात्मा, भगवान्‌ | अक्षर पुरुप वल्यत्यगात्मा, कृट्त्व | 
क्र पृदप >> जीवात्मा, सव्यभूत। उत्तम पुरुपन्‍तविदकाश, अच्चञर 
घुरुप +- चिन्मात्र ( +णाएं।ं ) क्षर पुरुपूूचिदाभाम | उत्तम पुरुष 
मानो समुद्र है आर अक्षर पुरुष या चिन्मात्र मानो उसी का बिन्दु है | 
समुद्र म॒ और बिन्दु मे स्वरूपत. कोई भेद नदी है। जीव जब तक 
परमात्मा फो और प्रद्मगात्मा को अभिन्न न जानेगा तभी तक उसे शोक 
मोह होगा और उस ससार-चक्र में घमना पडेगा । फ़िन्तु जब वह अपने 
को ब्रह्म के हृदय म स्थित अश रुमक लेगा तब उसका ससार-बन्धन 
कट जायगा | 
कश्निदू धीर- प्रत्यगाज्मान्मैचद्‌ आवृत्तचक्त्‌ रम्ट्तत्वसिच्छुन्‌ 
“-+कठ, २९६१ 
कभी कोई धीर व्यक्ति अमसत्व की दच्छा से, बाहरी विपयो को 
समेट फर, प्रत्मगात्मा के दर्शन करता है । 
द्विंतीय मुएडक में दस तत्त्व का, रूपक की भाषा में, उपदेश है--- 
द्वा सुपर्णा सथु झा सखाया ससान॑ बुध परिपस्वजाते । 
तयोरन्पः पिप्पल स्पाहु अत्ति, 'प्रनक्षन्‌ अन्योज्मिचाकशीति 0 
समाने चजूछ्षे पुरुषी निमझ- अनीशया शोचति सुद्यमानः । 
जझुष्ट यदा पश्यति अन्यमीश अस्य सहिमानं इति चीतशोकः ॥ 
दो सुन्दर पक्ती एक ही पेड़ पर बैठे हुए हैं । वे आपस मे मित्र 
हैँ | उनमे से एक तो स्वादिर फल खाता है, और दूसरा खाता नहीं 
है, सिर्फ देखता है। एक ही वक्ष पर एक ( जीव ) निमम्न होकर, 
ईथरमाव के अभाव मे मोहाच्छुन्न होकर, पछताता है, किन्तु जब वह 
दूसरे ( ब्रह्म ) को देख लेता है तब, उसकी महिसा का अनुभव करके, ” 
शोक को पार कर जाता है। 
अनीशया शोचति मुद्यमानः 


( ६४ ) 


मोहप्रस्त होकर जीव शोक और दीनता के अधीन हो जाता है। 
मोहादनीशतां प्राष्य मझ्ो चपुपि शोचति ।--पत्चदशी, ४१३ 


देहसलम जीव मोहवश ईश्वरमाव खोकर शोक और दीनतां के 
फन्दे में फँस जाता है। वह मानों अपने तईं भूला हुआ है--अपने 
आपको नहीं जानता ।* प्राचीन लोगो ने एक दृशन्त के द्वारा इस 
तत्व को विशद्‌ कर दिया है। वे कहते हैं कि एक तिंह फरा बच्चां 
घटना-क्रम से भेड़ों के कुण्ड मे जा मिला था। भेडो में रहते-रहते वह 
भ्रमवश अपने आपको भी भेड समझे लगा और भेड़ो के धर्म को 
मानकर हाथी, व्याप्त आदि के सामने से भागने लगा। एक बार कोई 
दया करके उसे सरोवर के पास क्षे गया। उसने पानी में उसकी पर- 
छाई दिखाकर समझा दिया कि तुम भेड नहीं, सिंह हो। तब वह 
अपने स्वरूप को पहचान कर, सिंह के पराक्रम से, हाथी व्याप्त आदि 
का सामना करने लगा। 


जीव का भी यही हाल है। जीव उपाधि-सयोग से मोहग्रस्त होकर 
अपने शुद्ध-बुद्ध-मुक्त स्रभाव को भूल जाता है और “अ्नीशया शोचति 
मुह्ममानः“-ईश्वरभाव को खोकर शोकमोह के अधीन हो जाता है | 
यदि कभी सद्गुरु उससे कह देते हैं कि 'तत्त्वमसि', अयमात्मा ब्रह्म', 
और यदि कभी वह समझ जावे कि 'सोह?, “अह ब्रह्मास्मि'---तभी 
उसका अविद्या का आचरण हट जाता है और वह जीव तथा ब्रह्म के 
ऐक्य को समककर अपनी महिमा में प्रतिष्ठित हो जाता है। गौटपादा- 
चाये ने इसी अर्थ मे कहा है--- 


अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः अच्चुदूयते । 
अजमनिद्वमस्वप्त॑ भद्गैतं घुध्यते तदा ॥--माण्ड्क्यकारिकां, ११६ 


कं हेत॒विहरणे तेपामास्मविस्मरणाहते । 
न कश्रिल्लचपते साथो जन्मकर्मफलप्रदः ॥--योगवाशिष्ठ, ध्शा८ 











( ६४ ) 


झनादि भाया के वश सोया हुआ जीव जब जाम जाता है तभी 
घढह समस्त सकता है. कि वह तो स्वय जन्मद्दीन, निद्राद्दीन, स्वप्नहीन, 
अद्देत त्रह्म वस्तु है | 

सुण्डक के द्वा सुपर्णा' छोफ में हम देख चुके हैं कि जो अनीश 
है और शोक के अधीन है वही जीव ( 7.0श७' ६७) ) है, और जो 
इंश है, अपनी महिमा मे प्रतिष्ठित है--वही कृव्ख्थ, गुहास्थित ब्रह्म 
( ग्रांह्ाण' 507 ) हैं। अब उपनिपद्‌ के इस वाक्य को स्मरण 
फीजिए--- 

जशाजों दो ईशानीशो । 

एक अज्ञ है. ओर दूसरा प्राज, एक ईश है और एक अनीश। 
अंब समझ मे आ गया कि कौन अज है और कौन प्राश, कौन ईश है 
ओर कोन अनीश । 

इस प्सड् मे आदरायंस ने सूत्र घनाया है--- 

देहयोगाद सा सो5पि ।---३॥२।६ 

सो5पि तु छानैश्वयतिरोभावा देहयोगाद्‌ देहेन्द्रियमनोबुद्धिविपय- 
चेदनादियोयाद्‌ भवति ।--शाइर भाष्य । 

अर्थात्‌ देह इन्द्रिय मन ओऔरर बुद्धि प्रति के साथ सेंयोय होने से 
जीव का ईश्वरभाव तिरोहित हो जाता है | तब वबह--- 

अनीशयर शोचति सुद्यमान- 4 
किन्तु सदा ऐसा ली रही घना रहता | 
पराभिध्यानांद तु तिरोहितस---अह्यसूत्र, १।२३ 

तद्‌ पुनस्तिरोहित॑ खत परमेधर॑ अभिष्यायतों यतमानस्य जस्तोः 
(वेधूतध्वान्तस्थ तिभिरत्रिस्कृतेव ध्वशक्तिरौपधवीर्याद ईश्वरप्रसादात्‌ 
संसिद्धस्य कस्यचिद्‌ आविभेवति न स्वभरवत एव--शाहृूर भाष्य । 

जिस प्रकार धु धल्गे बजर वाले, खोई हुई इृश्टिशक्ति वाले, व्यक्ति 
को ओषधि के गुण से इंबास इश्शिक्ति मिल जाती है--अपने आप 
नहीं लोग आती--डसी पार तिरोहित शक्तिवाला जीव अहम के 

घ्ू्‌ 


( ६६ ) 


अमभिष्यान में प्रथल्वान होकर उसके प्रसाद से जब सिद्धि पा जाता है 
तब उसे उसका नष्ट ऐश्वर्थ फिर मिल जाता है। 

मुण्ठक में भी यही बात है-- 

शुष्ट यदा पश्यति अन्यमीशम्‌, अस्य महिसानमिति वीतशोका । 

जीव जब ईश्वर के दर्शन करता है तब उसकी महिमा का अनुमव 
करके वह शोक से पार पा जाता है| यही वास्तविक योग है--जीव का 
रपने रूप में अ्रवस्थान | 

एप सरप्रखाद अस्मात्‌ शरीरात्‌ समुत्थाय पर॑ ज्येतिरुपसम्प्म 
स्वेन रूपेण निष्पच्यते ।--छान्दोग्य । 

इस अवस्था को लच्षय कर छान्दोग्य श्रूति कहती है कि वह 
जीव इस शरीर से उठकर अर्थात्‌ देहयोग को तोड़ करके परम ज्योति 
को प्रात होकर स्वरूप में प्रतिष्ठित हो जाता है। हसी की प्रतिध्वनि 
करके पतञ्ञलि ने कहा है कि थोग की अवस्था में--- 

तदा वषु स्वरूपेब्यस्थानम्‌ । 

जब जीव अपनी महिमा मे प्रतिष्ठित होता है, स्परूप में स्थित होता 
है, तमी वह कह सकता है--'सो5्हम्‌, अ्रह ब्रह्मास्मि---इसके पहले 
नही | 

हम देख खुके हैं कि जीव ब्रह्म का अंश है--समैवाश,--गीता । 

ब्रह्म सिन्धु है, जीव बिन्दु, ब्रह्म अ्रम्मि है, जीव चिनगारी | ब्रह्म 
जब सच्चिदानन्द है--सत्यम्‌ जानम्‌ अनन्तम्‌ ब्रह्म है--तब जीव भो 
वही हुआ | 

सत्य ज्ञानमनन्तब्चेत्यस्तीह बह्मलत्तणम्‌ |--पशन्चद्शी । 

सत्‌, चित्‌, आनन्द--यह ब्रह्म का लक्षण जीब में भी विद्यमान 

है | जीव यदि-- 
सधिदानन्दुरूपो<हं नित्यम्ुक्तस्यभाववान्‌ । 

ही हुआ तब वेदान्तसून्र यह बात क्‍यों कहता है-- 


आओ, 


अधिकन्तु भेदनिरहेशात्‌ ।---२३।२६ सूत्र 
अधिकोपदेशात्‌ तु--३।४।८ सूत्र 
स्ब॑ज्ञ सब्वंशक्ति अह्म नित्य शुद्धबुदसुक्तस्वभाव॑ शारीरादू अधिकम 
+-शक्षरकषाप्य । 

अधिकस्तादत्‌ शारीरादू आत्मनोड्घंसारी ईश्वर कह त्वादि-संसारि- 
धर्मरहिित. 'अपहतपाष्मादि विशेषण- परमात्मा वेच्चत्वेनोपदिश्यते वेदान्तेपु 
४ £ % तथाहि तमधिक॑ शारीराद ईश्वरमस्‌ आत्सान दुर्शयन्ति श्र्‌ तथः। 

--झछझुरभाष्य । 

सब्बंज सब्बंशक्तिशाली नित्त-शुद्द-बुद्ध-मुक्तस्वमाव ब्रह्म जीव से 
अधिक है। 

जीव की अपेक्षा तह्म अधिक है। क्योकि वेदान्त मे ब्रह्म को 
अससारी अपहत-पाप्मा इत्याहि विशेषणोा से विशेषित फरिया गया है। 
अतएब श्र्‌ति ने त्रत को जीव से अविक दिखलाया है । 

ब्रह्म जीव से भिन्न नहीं--अ्रविक है। दोनो ही जब स्च्चिदानन्द 
हैं तब बरढ्य जीव से किस बात में अधिक हैं ? ब्रह्म की अधिकता यह 
है कि उसमे सत्‌ भाव, खित्‌ भाव और आनन्द भाव सोलहों आने 
सुब्यक्त है, किन्तु जीव मे वह सत्‌ भाव, चित्‌ भाव और आनन्द भाव 
बहुत अशो में अव्यक्त है| 

भाव का प्रकाश शक्ति से होता है। सत्‌ भाव का प्रकाश सन्धिनी 
शक्ति (०४८) से, आनन्द भाच का प्रकाश हादिनी शक्ति (/+0४७॥ 
से और चित्‌ भाव का प्रकाश सबित शक्ति (५४8007) से होता है । 
इन तीनो शक्तियों का दूसरा नाम भानशक्ति, इच्छाशक्ति और क्रिया- 
शक्ति है। सवित्‌ --भानशक्ति 09०७7 0९ ॥0०-९॥६, हादिनीर- 
इच्छाशक्ति )2050 0/ 0०87९ और सन्धिनी -+ क्रियाशक्ति 0०४ 
०/ &७॥०॥ मानी जाती है। श्वेताश्वतर उपनिपद्‌ का कथन है-- 

परास्य शक्ति: विविचव श्रूयत्ते स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च। 


( ६ईैफ ) 


अथांत्‌ ब्रह्म मे स्व-भावसिद्ध जञान-शक्ति, बल € इच्छा )-शक्ति 
और क्रियाशक्ति परा, अर्थात्‌ परम काष्ठा को प्राप्त ( सम्पूर्ण व्यक्त ) 
है । विष्णुपुराण का कथन है--- 


ह्वादिनी सन्धिनी संवित्‌ त्वय्येके सब्व॑संस्थितो । 


सब्बाधार एकमात्र अह्म मे ये तीनो शक्तियॉ--सन्धिनी, हादिनी 
और सवित्‌ू--पूर्णतया प्रकटित हैं । किन्त॒ जीव में ये तीनों शक्तियाँ 
साधारणत' अव्यक्त या अधंव्यक्त हैं। इसी लिए उसे संसार में आना 
पडता है--उसका ब्रह्मचक्र मे आवर्तन होता है| 


तस्मिन्‌ हंसो आम्यतते ब्क्मचक्रे--श्वेत० 
अब तक वह हस % है--सो5ह नहीं, क्योंकि भ्रभी तक वह-- 


प्थगात्मानं प्रेरितारक्ष सत्वा 
( भाव्मान जीव, प्रेरितारस्‌ ईरवरम्‌---शह्वर ) 
अब तक उसने जीव-बक्ष का ऐक्य उपलब्ध नहीं फिया---अब तक 
बह अपने तई ब्रह्म भे अलग सममता है| 
इस प्रकार बार-बार ससार में आवर्तसन करके कोश-ससर्ग के फल 
से क्रम-क्रम से जीव की सोई हुई शक्तियाँ प्रबुद्ध हो जाती हैं| पहले 
अन्नमय, प्राणमय और मनोमय कोश की सद्दायता से, उसमे सोई हुई, 
क्रियाशक्ति ( 00४५7 ), इच्छाशक्ति ( /00७70 ) और ज्ञानशक्ति 
( पपा०ण्टठ6 ) प्रस्फुद्ति हो जाती है | क्रमशः जीव जब्र विवरत्तन की उच्च 
भूमिका में पहेंच कर उन्नत दो जाता है तब पिजानमय फ्रोश की सहायता 
से उसकी अन्यक्त सवित्‌ शक्ति, आनन्दमय फ़ोश की सहायता से उसकी 
अबच्यक्त हादिनी शक्ति और दहिरिए्यमय कोश की सद्दायता से उसकी 
अव्यक्त सन्धिनी शक्ति विकसित द्वोकर मुत्यक्त होती है और तभी 








# इस. ++ जीव'--शकऊकर । 


( ६६ ) 


उसका सत्‌भाव, आनन्दभाव तथा चित्‌माव सम्पूर्णता प्राप्त कर के 
वह जीव अह्ययूत! होता है |?* 
बह्यभूतः प्रसन्षात्मा न शोचति न काढचति ।--गीता । 
सप्रसाद ( जीव ) ब्रह्मभूत होने पर फिर वह शोक मोह से छुटकारा 
पा जाता है | तब--- 
जुष्टस्ततस्तेन अमृतत्वमेति--श्वेत० । 
जीव ब्रह्म का वरणीय हो जाता है, उस समय जीव को अम्रतत्त्व 
प्राप्त हो जाता है | तब-- 
श्रद्य सन्‌ अहम अर्वेति । 
जीव ब्रह्म होकर ही ब्रह्म को जान सकता है| इस प्रकार विदाभास 
जब चिदाकाश में फैल जाता है, प्रतिवरिम्ब जब्र ब्रिम्बर मे मिल जाता 
है, जीवविन्दु जब्र ब्रह्मसिन्धु में डूब जाता है तभी जीव कह सकता है--- 
सोहम्‌ , श्रहं मह्मास्मि । 
ईशोपनिषद्‌ में निम्नोक्त मन्त्र में यही विषय लक्ष्य किया गया 'है-- 
हिरिण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहितं सुखम्‌ । 
तस्तं पूपन अपावणु सत्यधमोय ध्प्डये ॥- ईश०, १९ 


कड्सी अवस्था को लक्य करके शायद ईसा मसीह ने कहा है--- 
986 6 ए०ए४ा९७६ घ8 $०पा' फिमीश' गा पिंड छा 78 एशणिए 
शीता में श्री सगवान्‌ ने अनेक स्थलों पर इस अवस्था को लच्म 
किया है--- 
स योगी अद्यनिवाँण अद्याभूतोडघिगचछति--€ | २४ 
डपैति शान्तरजसं अद्यभूतमकल्मपम--६॥ २७ 
स गुणान्‌ समतीस्येतान बरह्मभूयगाय करपते---१४। २६ 
विम्ुद्यः निर्मेमः शान्तो ब्रद्यभूयाय कल्पते--१८। <हे 


ननननजगन3न न. 


( ७० ) 


हिरएमय आच्छादन से सत्य का मुँह छिपा हुआ है, हे पूषन्‌ 
उस ढक्कन को हृदय दो, में सत्यधर्म्मा हो गया हूँ, में सत्य का खुला 
हुआ सुंद देखगा | 

यह हिस्ए्मिय आवरण से दफा हुआ सत्य ही माया-उपहित ज्योतिर्मय 
ब्रह्म हैं। जो जीत सत्यवर्मा हो गया है, अर्थात्‌ जिसने साधनवल से 
स्व-गत सर्वोच्च सतू-भाव का सम्पूर्ण त्रिकास कर लिया है वही उस 
ब्रह्म के अनाइत खरूप का साक्षात्‌ पाने योग्य है। इसी लिए वह 

कहता है-- 
तेजो यत्ते रूप॑ कल्याणतम तत्ते पश्यामि १ 
योञउ्पावसों पुरुष. सोहम पस्मि ॥ 

तुम्हारा जो कल्याणतम ज्योतिर्मय रूप है उसी को में देखूगा। वह 
पुरुष और में दोना अभिन्न हं--“सोड्टम” | 

फिन्तु यह भी जीव की चरम नियति नहीं है। नदी एक न एफ 
दिन समुद्र मे मिलेगी ही। जीव मे जो अदम्य ब्रह्मक्लुघा हे (जिसे 
पाश्चात्य लोग अब नि।ाए०" 0 8॥0 ७)8०४६७ कहते है ) वही 
क्षुधा ऊिसी न किसी दिन उसे ब्रह्म के साथ मिला देगी। इस अवस्था 
को लद्त्य फरके उपनिप्रद्‌ ने कहा है-- 

यथेमा नय्य स्पन्दमाना' समुद्र प्राष्यास्तं गष्छन्ति, भियेते तासा 
नामरुपे, समुद्र इत्येवं ग्रोच्मते । एयमेजास्त परिद्वः'डुस्सि. पोडशकला- 
घुरुपायणा. पुरुष आग्यास्त गच्उुन्ति, भिधेेते ताझा चामझुपे पुरुष 
इत्येब श्रोच्पते स एपोह कलो>ञ्छतो भवति ॥--प्रश्न० ६।६ 

जिस तरह नदिया समुद्र क्री ओर दौठती जाकर, समुद्र में गिरकर, 
बविलीन हो जाती हैं उसी तरह ब्रह्मदर्शी पुरुष की ये सोज्नद फलाएँ 
( ग्यारह इन्द्रिया और पॉच तत्मात्राएँ ) पुरुष जो प्राप्त हो कर जब 
अन्तर्टित दो जाती हैं तब उसका न तो नाम रद जाता हैं ओर न रूप | 
उसे पुरुप द्वी कहा जाता है। तब ब्रद्ाजानी ऊज्ञाहदीन अमर हो जाता है। 


( ७१ ) 


हानि परे तथाहि आह---४।२।१२ 
झआविभासों वचदातू---४।२।$ ६ 

तत्वजानी के कोश त्रह्म मे विलीन हो जाते हैं और उसके साथ 
अविभाग ( अमेद ) निद्ध द्वोता है । यद्द बिदेह मुक्ति की बात है । इस 
अबस्था में जीव के सब कोशो का प्रविलय अथवा अत्यन्त नाश हो 
जाता है। 

जीव ओर ब्रह्म के इस प्रकार मिश्रण की वात बादरावण ने 
अन्यत्र इसी भाव में प्रतिपक्ष की है-+- 

अविभागेन दृशत्वात---अहासूत्र, ४2।४ 

मुक्त जीब का बअक्ष के साथ अविभाग ( अमभेद ) हो जाता 
यही श्रूति का उपदेश हैं। वास्तव मे उपनिपद्‌ ने इसो भाव में मुक्त 
के स्वरूप का वर्णन फ्रिया है-+- 

यथा नद्य, स्पन्उसाना सडुडें पस्त॑ गच्दुन्ति चामरूपे विहाय । 

तथा विहानामरूपाद विमुक्त, परात पर पृरुपसुपैति विव्पस्‌ ॥ 

जिस तरह नदिया बहती बहली समुद्र से गिरकर, नाम-लूप खोकर, 
अस्त हे जाती है उत्ती तर विद्वान ( तल्वजानी ) नाम-रूप से मुक्त 
दॉकर दिव्य परम पुरुष को यपात्त हांता है । 

गीता का भी बी अमियाय है+- 

ततो मा ठच्तवो ज्ञात्वा विशतें तदुननन्‍्तरभ ।--१८४९ 

मुक्त जीव ब्रह्म को यथाये रूप से जानकर फिर अह्म में प्रविष्ट हो 
जांता है । यह मिर्फ मिलन नदहीं--मिश्रण है | इस अवस्था मे जीव 
ओर ब्रह्म के बीच कोई भेद नहीं रह जाता-दोनों एक हो जाते हूं। 
इस प्रकार जब जीव-सवबित्‌ ब्रह्म-सवित्‌ मे सम्प्रसारित हो जाती है, 
जीववबिन्दु जब जक्षर्िन्पु में हब जाता है तब फिर स; और अहम, तत्‌ 
ओर त्वम नहीं रट जाता--रह जाता है केवल एकमेबाद्वितीयम | 


हि 


ड. 


एछ 


पश्चम अध्याय 


ब्रह्म॑पुर 


देह को पुर कहते ई अर पुर में रदने से देही जीव को पुरुष 
फहते हैं । 
पुरि वसति शेते वा पुरुष: । 
गीता ने 'नवद्वारे पुरे देही! छोक मे, देहरुस पुर में, देही के रहने 
का उल्लेंख जिया है। देहरूप पुर के--अरॉखें, कान, मुँह प्रभति नव 
एरवांजे हैं| इसी से उपनिपद्‌ ने कहा है-- 
नवद्वारे पुरे देही हंसो केलायते बहिः ।--शवेत० &।१८ 
जीवरूप हस इस नवद्वार के पुर मे क्रीडा करता है। बअहरन्मे 
और भामिरन्म को मिलाकर कही देह-पुर का ग्यारहवाँ दरवाज़ा कहा 
शया हे-- 
पुरमेकांदृशह्वार॑ अजरुपाॉवक्रेचेतेस! |--+कठ० ९११ 
फैवल मनुष्यरूप जीव के रहने का घर ही पुर नही है, बल्कि पशु 
पत्ती कीट पंतड़ सब प्रकार फे जीवों की देह को पुर कहां गया है-- 
पुरश्चके द्विपदः पुरश्षक्रे चतुप्पद-। 
पुर स पत्ती भूत्वा पुर पुरुष ऑविशत ॥--द्ंह० २।४।१८ 
श्रह्म ने द्विपंद का पुर बनाया, चत॒ुप्पद का पुर बनाया और उसने 
पक्ती भ्रनक्र पुर में प्रवेश फियो, युउ्प होकर पुर में प्रवेश किया । 
पुरुष का अर्थ है नर-नारी। पत्ती इतर प्राणियों पशु पक्षी कीट पतन 
शत्यादि-का उपलक्षय है। इस पुरअवेश का वर्णन ऐतरेय उपनिपद्‌ 
में इस तरह है-+« 


( ७३ ) 


सोडद्भ्य एवं पुरुष समुरृत्यामच्छेयत्‌। तसमभ्यतपत्‌ । तस्यामि- 
तप्तस्य सुखं निरभिय््त। नासिके निरभियेता अज्तिणी निरमियेतां 
कर्णों निरमिग्रेता त्वहः निरसिय्त हृदय निरसियत नामिर्निरभिद्यत 
शिक्ष निरभिय्त ।--ऐत० १॥३--७ 
अशिववाग्भूत्ता सु्ख प्राविशद्‌ वायुः प्रायोभूत्वा नासिके आविश- 
दादित्यश्रचुर्भुत्वाक्तिणी आविशहिश" श्रोत्र मूत्वा कणों प्राविशज्ञोपधि- 
चनस्पतयो लोमानि भूत्वा त्वचं प्राविशंश्वन्द्रसा मनो भृत्वा हृदय 
आविशन्स्त्युरपानों भूत्वा नाभि प्राविशदापो रेतो भूत्वा शिक्षे आविशन । 
-+शल० २१४ 
स ईदत कर्थ न्विदूं मरते स्थादिति । स ईचक्षत कतरेण अपया इति | 
स॒पुत्तमेव सीमान॑ विदार्यद्या द्वारा आपथत। सैपा विश्तिनांम । 
स एतमेच पुरुष अह्म ततममपश्यद्द्मद्शर्िति ॥ --शऐत० ३॥११-१३ 
उस ( परमात्मा ) ने जल से पुरुषमूर्ति उद्धुत करके उसे समूछित 
कर दिया--उसे अमितस किया । उस अमितस मूत्ति का सुख निर्मि् 
हो गया, नाक निर्मित्र हो गई, कान निर्भिन्न हो गये, त्वचा निर्मिन्न 
हो गई, हृदय निर्मिन्न हो गया, नाभि निर्मिन्न हो गई और शिक्ष निर्मिन्न 
हो गया। तब इन्द्रियो के अधिष्ठाता देवताओं ने उस मूर्ति मे प्रवेश 
किया | वाक्‌ इन्द्रिय के रूप में अप्नि ने मुख मे प्रवेश किया। प्राण- 
रूप से वायु ने नासिका में प्रवेश किया | चक्षुरुप से सर्य ने आँखों मे 
प्रवेश किया | दिशाओ ने भ्ोत्र रूप से कानों में अ्रवेश किया । ओषधि- 
वनस्रतियों ने लोम-रूप से त्वचा में प्रवेश किया | चन्द्रमा ने मन रूप 
से छुदय में प्रवेश किया। मत्यु नें अपान रूप से नामि में प्रवेश 
फ्रिया। जल ने रेत रूप से शिक्ष में प्रवेश किया। तब परमात्मा ने 
देखा कि बिना मेरे यह देह फिंस तरह रह सकती है ? वह सोचने लगा 
कि प्रवेश किस तरह करूँ। वह इस सीमा ( मस्तक ) को चीरकर, 
उसी द्वार होकर, प्रविष्ट हो गया | उस द्वार का नाम विद्वति ( अहारन्ध ) 
है । उसने उक्त पुरुष ब्रह्म को ( शरीर मे ) स्थित देख लिया | 
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इस विवरण से मालूम हो जायगा कि ब्रह्म ही जीवरूप से पुर में 
प्रवेश करता है। वह पुर का स्वामी है। इसके द्वारा जीव और ईश्वर 
का तात्विक ऐक्य प्रतिप्र्त होता है। इस सम्बन्ध में गीता ने साफ-साफ 
कह दिया है कि जीव अह्म का ही अश है। 
ममैचांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः ।--गीता, १४७ 
सनातन जीव अ्क् का ही अश है। 
गीता में अन्यत्र कहा गया है-- 
अहमात्सा ग़ुडाकेश सब्बंभूताशयस्थितः |--गीता, १०॥३० 
हे अर्जन | सब भूतों की बुद्धि में स्थित आत्मा ( जीव ) में ही 
( भगवान्‌ ) हूँ । 
जेत्रश्बापि मां विद्धि सर्वक्षेत्रीष्‌ भारत ।--गीता, १४॥२ 
है अर्जन | सब क्षेत्रों मे क्षेत्रज म॒ुक्के ( भगवान्‌ को ) जानना । 
कर्पयन्तः शरीरस्थं भूतप्राममचेतस । 
मान्चैवान्तःशरीरस्थं तान्‌ विद्धयासुर निश्चयात्‌ ॥---गीता, १७६ 
जो लोग आउुरिक साधक हैं वे शरीर के भूतग्राम और शगैरस्थ 
( जीवरूपी ) मुके ( ईश्वर को ), दुर्वृद्धि के वश होकर, क्लेश देते हैं। 
शासत्र में अन्य स्थान पर भी इस बात का उपदेश है कि जीवदेह 
में भगवान्‌ ही जीवरूप मे विराजमान हँ--- 
मनसैतानि भूतानि प्रणमेद्‌ बहु मानयन्‌ । 
ईंश्वरो जीवकलया प्रविष्टो भगवानिति (--भागवत, ३॥२६ ।२६ 
उन सब भूतों को बडे आदर के साथ सन सहित प्रणाम करें, 
भगवान्‌ ईश्वर द्वी अश के द्वारा जीव-रूप में अवस्थित हैं | 
अन्य स्थान में भी उपदेश है--- 
प्रपूज्य पुरुष देहे देदियं चाशरूपिणम्‌ । 
भगवान्‌ के ही अशरूपी देही ( जीव ) फ्री देह में पूजा हुस्नी 


चाहिए | 
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गीता में ही अन्य स्थान में इष्टिगोचर होता है कि भगवान ही 
देह में देही रूप से विराजमान हैं--- 

डपद्रष्टानुमन्ता च भर्त्ता सोक्ता महेश्वरः । 

परमात्मेति चाप्युक्तो ठेहेअस्मिन्‌ पुरुपः परः ॥--गीता, १३॥२३ 

इस ठेह में परम पुरुष परमात्मा महेश्वर विराजमान हैं, जो साक्षी, 
अनुमन्ता, भर्ता और मोक्ता भी हैं| 

जीव व्रह्माश हैं। ब्रह्म मानो अमि है और जीव चिनगारी है। 

यथा सुदीघ्तान्‌ पावकाद विस्फुलिड्नगा- सहखशः अभवन्ते सरूपाः । 

तथाचरात्‌ विविधाः सोम्य भावाः प्रजायन्ते तन्न चैदापि यन्ति ॥ 

--सझुख्डक, २११ 
[ भाषा: +- जीवाः ] 

यथारनेः चुद्घा विस्फुलिडा ब्युघरन्त्येवमेवास्मादात्मनः सब्बे प्राणाः 

सब्चे लोकाः सर्च्वे देवाः सर्व्वाणि भूतानि व्युघरन्ति । 
हि --शहदारण्यक, २११२० 

ज़िस प्रकार सुदीत अमि से एक ही सी हजारो चिनगारियाँ निक- 
लती हैँ उसी प्रकार अक्षर पुरुष ( ब्रक्) से विविध जीव उत्पन्न होते 
हैं और उसी मे विलीन हो जाते हैं| 

जिस प्रकार अमि से छोटी-छोटी चिनगारियाँ निकलती हैं उसी 
प्रकार उस परमात्मा से सब प्राण, सब लोक, सब देवता और सब भूत 
निकलते हैं । 

यह ब्रह्माश जीत्र देहरूप पुर मे रहता है। किन्तु जीव जिसका 
अश है यह ब्रह्म स्वय मी अन्‍्तर्यामी रूप से जीव के हृदय में रहता 
है । इसी से तो हृठय का नाम हृदय है ) 

स वा एप आत्मा हदि । तस्य एतदेव निरुक्तम्‌। हृदि अयमित्ति । 
तस्माव्‌ हृदयस्‌ ।--छान्दोग्य, झ।श।३ 
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वह आत्मा हृदय में विराजमान है। उसकी निरक्ति (७6३- 
70002ए) ऐसी ही है । वह हृदय में है, इसी लिए; हृदय को हृदय 
कहते हैं। 

गीता में भी श्रीकृष्ण ने वारम्बार यही उपदेश दिया है-- 

हृदि सब्बेस्प घिष्ठितम ।--गीता, १३॥१७ 
सब्वेस्प चाह हृदि सन्निविष्ट: ।--गीता, १४१९ 
ईश्वर. सब्वैभूतानां हृदेशेडजैन तिध्तति ।--गीता, १८।६१ 

वह सब के हृदय में अधिष्ठित है, सब के हृदय में सन्रिविश्ट है 
ओर सब भूवों के छृदय में विराजमान है | 

इस हृदय को उपनिपतद्‌ ने स्थान-स्थान पर गुहा फहा है--- 

गुद्दाहितं गहरेष्ट पुराणम्‌ । 

कही कही पर इसका नाम पुण्डरीऊ अथवा हृत्यझ्र है--- 

हत्पक्रकोशे विललसत्‌ तडित्ममम्‌ ।--भागवत । 


पद्मकोश प्रतीकाशं सुपिरतच्चाप्यधोसुखम, । 

हृदयं तह्रिजानीयाद विश्वस्थायतनं सहत्‌ ॥--अज्योपनिषद्‌ , ४० 

हत्पुण्डरोक बिरजं विशुद्धं विचिन्त्यमध्ये विशर्द विशोकम्‌ । 
--कैवल्य, १४ 

पद्मकोश प्रतीकाशं हय॑ चाप्यधोमुखम्‌ ।--नारायण, १२।१ 

ततो रक्तोत्पलामास पुरुषायतनं महत्‌ । 


दृहरं पुरुटरीक तहेंदान्तेपु निगययते ॥--चुरिका, १०। 
उस हत्मझ को थियासफिस्ट लोग शग्राप०७ ४८तए कहते हैं । 
यही जीव का चरम कोश है। 
हिरण्मये परे कोशे विरज ब्रह्म निप्कलस्‌ । 
साधारणत जीब के जिन पॉच कोशो का उल्ल्ेस पाया जाता 
है--अज्नमय, प्राणमय, मनोमय, विजानमय और आनन्दमब--यह 


( ७७ ) 
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योश उनके भी झीना है। 2गी से इसे परफोण ऊहा गया है। यह 
प्योतिर्भव, विपुत्‌ जी भाति चमकीजा है। उसी लिए एसे हिश्यमय कश 
है। इस कोश को लद्ध4 फरफे नारायण उपनिपद्‌ ने इस प्रकार 
कहा न 
भीलतोयदसध्यस्था विद्यल्लेसेव भारवरा । 
नीवारघूकव॒त्‌ तन्‍्पी पीता भास्यत्यनूपस्ता ॥ 
यद फोश बहुन ही सूझ्स. नये उपजे धान के अगले भाग की 
तरह और बिजली फ्री तरद चमकीला है। दसों में परमात्मा का 
निवास है | 
तत्या। शिस्ाया सच्चे तु परमास्मा व्यवस्थितः 
भेच्रायणी उपनिपर भे बढ़ी वात लिखें 
हृद्याकाशमर्य कोर्श आनन्द परमालयस्‌ ।--मेत्र, ह७ 
नारायण उपनिपत का भी बही उपदेश है--- 
हद विपाप॑ परपेश्मभूर्त बत्युणउरीक पुरमध्यसंस्थम्‌ । 
ततव्रापि दहं गगन विशोकम्तरिमन्वदन्तस्दुपासितन्यम्‌ ॥ 
१९४ 
अथात्‌ देहरूप पुर म॒ एक बहत ही यहम पुगडरीफ विराजमान 
है। उस प्रणडरीऊ में जो परम देवता शोऊहीन, पापहीन, गगन-संदृश 
अपिष्ठित हे उसकी उपासना करनी चाटिए | 
यह पर-देवता ही ब्रह्म है और इसी लिए देह को बप्रह्मर फदतें 
हूं | इस सम्बन्ध मे छान्‍्दोस्य उपनिपद्‌ का बट उपदेश है-- 
अ्रथ यदिदस्‌ अस्मिन्‌ बहापुरे दहरं॑ पुरडरीक वेरस, दहरो5स्मिन, 
अन्तर आकाश, । तस्मिनु बदन्त' तद्‌ थन्वेष्टध्यम तद विजिज्ञासितच्यम्र्‌। 
--डान्दोग्य, ६१॥१ 
इन ब्रह्मपुर (देह ) में छुद्र पृण्दगीक रूप शक घर है; बहा 
छोटा सा अन्तर आकाश है। उसके जो भीतर है. उसका अन्वेपणग--- 
अनुसन्धान करना चाहिए। हे 
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तो यह अन्तराकाश कया चीज है १ श्रीशड़॒राचार्य इसी आकाश 
को ब्रह्म] कहते हैं| इस आकाश के सम्बन्ध में छान्दोग्य उपनिपद्‌ 
कहता है-- 
यावान्वा अयमाकाशस्तावानेपोडन्तह दय आकाश | उसे अस्मि- 
न्यावा प्थिवी अन्तरेव समाहिते उभावसिश्र वायुश्व सूर्य्याचन्द्रमसावुभौ 
विद्युक्नतत्नाणि यज्ास्येहास्ति यद्य नास्ति स्व तदस्मिन्‌ समाहितस्‌ इति। 
--छ्ला० ८।१।३ 
वह अन्तर हृदय का आकाश इसी आकाश की तरह बृहत्‌ है। 
स्वर्ग, मर्त्, अम्रि, वायु, चन्द्र, सूर्य, विद्युत, नक्षत्--जो कुछ है, भर 
जो नदी है---सब उसी के अन्तर्गत है | 
अन्यत्र देह को देवालय कहा गया है-- 
देहो देवालय. प्रोक्त स जीवः केवल" शिव, ।--मैत्रेयी, २।१ 
देह को इसलिए देवालय कदते हैँ कि यहाँ पर सदाशिव अधिष्ठित हैं। 
देह जिस देवता का आलय है वे देवदेव स्वयं भगवान्‌ हैं । उप 
निपद्‌ में उनका केवल देवशब्द द्वारा अनेक स्थानों पर निर्देश किया 
गया है। वह द्ुतिमान्‌ देवता है, ज्योति का ज्योति है, इसी से उसका 
नाम देव ( दिव्‌ योतने ) है। वह सर्वव्यापी है और सारे जगत्‌ में 
अनुस्यूत है, इसी से वह देव ( दिव्‌ व्यात्ौ ) है। इसी लिए. उसका 
एक नाम विष्णु ( वेवेशि इति विष्णु: ) है। श्वेताश्बतर उपनिपद्‌ का 
वचन है-- 
तमीश्वराणा परम महेश्वर त॑ं देवतानां परसन्च दैवतम्‌ । 
पति पतीनां परम परस्तादू विदाम देचं ्ुचनेशमीड्यम्‌ ॥ 
उस ईश्वर के ईश्वर महेश्वर, देवता के देवता परम देवता, पति के 
पति परस देव को जानना चाहता हूँ, जो भुवन का ईश्वर और सब 
का पूजनीय है ! 
ये। बह्मार्ण विद्धाति पूष्व॑ ये वे वेदाश्न अहिणोति तस्मे । 
तं ह देवमात्मइुद्धिमकाशं सुसुरु्वँ शरणमहं अपने ॥--शवेत० ६१८ 
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मुक्ति पाने के लिए. उस देवता की शरण लेता हूँ जिसने पहले 
ब्रक्षा को उत्पन्न किया था और उन्हें विद्या प्रदान कौ थी ओर जो जीव 
की बुद्धि को प्रकाशित करता दे | 
«... इस परम देव का अधिष्ठान होने से ही देह देवालय है---इस ब्रह्म 
का आवास होने से ही देह का नाम त्रह्मपुर है । 
यदि ब्रह्मपुर है, देह यदि देवालय है, तब तो यह परम पवित्र 
स्थान है ) इसमें किसी अपवित्र वस्तु को स्थान देना ठीक नहीं। इसे 
सर्वदा शुद्ध, पवित्र और शुचि रखना चाहिए। किसी घुरे विचार या 
किसी बुरी वासना को रखना ठीक नहीं । देह को किसी कुकर्म में प्रवृत्त 
करना अनुचित है। क्योंकि देह देवालय है। इस सम्बन्ध में ईसाई 
महात्मा सेंट पाल ने कुछ सुन्दर बाते कही हैं--- 
आिवठए ए8 गए शा86 ए७ ६86 9९ ईआएा[6 07 600 
खाते गा 8 हिफ्ञाणा 0 00 छशेली करा एरण१*१ पर 
घाए ग्रह 0थ]6 6 (९7]08 0 600, श्र धागे] (00 
468४00ए , [00 4॥6 4627ए96 07 900 38 १0०५9, शाला 
$07]0]0 56 878 
 ए०संपणांशाड वात 6, ॥7 
एआएफ * वतकाएणए ए8 गर्"ण धीक्म: ए0प्एः 7009 75 ४08 
$आआ06 0 ज9 90ए 0७, प्राणी 38 शा एफ, शाला 
ए8 व9ए6 ए (७00, क्ावे ए8 6 गर0 इण्चाः 0जा * 0 
_ ५७ धाः8 900७7 एात व 709, तीशःरश078 ढ0ण7ए 00 
077 9-45, थशाए 408 एणाए छैजशात॥ फऋाणी 98 60078, 
फांप एा, 8 20, 
साराश यह है कि देह जब देवालय है, भगवान्‌ के रहने का स्थान 
है, महेश्वर का मन्दिर है, तब इसे किसी प्रकार से अपविचन्र न करना 
चाहिए | इसे सदा निर्मल, शुद्ध और पवित्र रक्खे जिससे इस देवालय 
के द्वारा भगवान्‌ की महिमा घोषित हो | 


( ऊझ० ) 


इन तत्त्वों को सुगम करने के लिए. भागवत के चठ॒र्थ स्कन्ध में 
नारद के मुँह से परक्ञन के उपाख्यान की अवतारणा कराई गई है। 
उस उपाख्यान का आरम्भ इस प्रकार हुआ है-- 
भासीत्‌ पुरक्षनो नाम राजा राजन्‌ वृहच्छूचाः । 
तस्थाविज्ञातनामासीत्‌ सखाविज्ञातचेष्टित. ॥ 
ऐै राजन्‌ ! बढ़े यशस्प्री पुरक्षन नाम के एक राजा थे। उनका 
अजातनामा अजातकर्मा एफ सखा था। पुरक्षन ने रहने लायक पुरी 
हू ढने के लिए सारी पृथ्वी छान डाली, किन्तु योग्य स्थान न मिलने से 
उन्हें बटा दुःख हुआ | अन्त में उन्होंने हिमालय के दक्षिण भाग 
( कर्मज्षेत्र भारतव् ) में-- 
ददुर्श नवशभिद्गांसि. पुरं लक्षितलक्षणाम्‌ । 
नव द्वारो से सुशोभित एक मनोहर पुरी देखी। परझ्ञन ने उस 
पुरी में एक अपूव्य सुन्दरी को देखा। उस रमणी के साथ दस सेवक, 
सहायक रूप में थे और पॉच फनो वाला एफ सॉप, चौकीदार के रूप 
से, सदा उस रमणी की रक्षा किया करता था | उस रमणी को देखकर 
परक्षन विशेष रूप से आकृष्ट हो गये और उस रमणी ने भी मुसकुराकर 
राजा को अपना स्थामी बना लिया | 
इत्यं पुरक्षन॑ नारी याचमानमधीरवत्‌। 
अभ्यनन्दत त॑ चीर हसनन्‍्ती वीरमोहिता ॥ 
अब पुसक्षन उस नव द्वारा वाली पुरी मे रहने लगे और उस 
रमणी के दिये हुए. कामो का भोग करते हुए, वहा सौ वर्ष तक रहे । 
इति तौ दम्पती तत्र समुय समय॑ मिथ- । 
ता प्रविश्य पुरी राजन्‌ सुझ्र॒टाते शत समा ॥ 
कहना चाहिए कि यह पश्चप्राणरूपी स्परक्षित नव दरवाजों बाला 
पुर दी मनुष्य की देह है ओर पुर का स्व्रामी पुरखन ही जीव है---जोकि 
दस दन््रियो के साथवाली चुद्धि से सयुक्त होकर वहाँ रहता है। 
जीव जब तक बुद्धि के साथ हिलमिलकर इस पुर में रहता है तब तक 
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चुंद्धि की प्रेरणा से सोह, सुख और आनन्द का लगातार अनुभव किया 
करता है। योग की भाषा में इसी को वृत्ति-सारूप्य कहते हैँ | निर्मल, 
शुद्ध जीव बुद्धि के सयोग से वृत्ति के यंग में रक्षित हो जाता है। 
रूपक की भारा मे इसका वर्णन भागवत में है--- 
कचिद्‌ पिवन्त्याँ पिवति मदिरां मदविद्नलः । 
अश्चन्त्यां क्चिदक्षाति जच्न्त्यां सह जत्ञति ॥ 
क्चिद्‌ गायति गायन्त्यां रुदस्‍्त्यां रोठति छित्‌। 
कचिद्ुसन्त्यां हसति जएपन्त्यामचुजल्पति ॥ 
चह ज्री जब मदिरा पान करती थी तब राजा पुरक्षन भी नशे में 
चूर हो जाते थे | उसके भोजन करने पर पुरक्षन का भोजन होता था । 
डसके पीने पर पुरझ्षन पीते थे। वह रूरी जब गाती, सोती, दँसवी या 
चकती-भूकती थी तब ऐसी ही हालत पुरञ्षन की होती थी | इस प्रकार 
रमणी के लुभा लेने पर पुरक्षन अपने स्वभाव को बिलकुल भूल गये । 
समय पाकर उस जऊ्री के गर्भ से पुरक्ञन के बहुत से वेदी-वेटे हुए ओर 
थे पृत्र-पीत्र, धन-जन इत्यादि ससारी सम्पत्ति मे आसक्त होकर ममता फे 
अनुरोध से बिलकुल आबद्ध हो गये | 
किन्तु जीव की देहस्थिति सदा के लिए नहीं है। क्रमश. बुद्मापा- 
रूप भीपण काल ने उस पुरी पर आक्रमण करके उसे व्वस करना 
आरमभ कर दिया | उस पुरी की रक्षा के लिए पुरक्षन विधिपूर्वक चेट 
करने लगे | रोग ने आकर घुड़ापे का साथ दिया । तब पुरी में तरह 
| त्तरद के उत्ात होने लगे | उत्पातों के मारे लाचार होकर राजा पुरक्षन 
बड़ी अनिच्छा के साथ, उस पुरी को छोडने की तैयारी करने लगे । 
गन्धब्वग्वनाक्रान्ता कालकन्योपसर्दितास। 
इातूँ मचक्रमे राजा ता पुरीमनिकामतः ॥ 
इसके पहले डी शत्रु के आक्रमण से पुरी के नवो दरवाजें दृट फट 
सये थे । अब मौफा देखकर पुररक्षझ ग्राशुरूपी नाग पुर को छोड़ "ने 
के लिए. लाचार हुआ | पंशु की तरह फन्‍्दे मे बांचे जाफर पुरक्षन, शत्रु 
ट्ट 
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के द्वारा, उसके स्थान में पहुँचाये गये । तब पुरञ्जन की वह अप्र्व॑ 
पुरी चूर चूर होकर घूल मे मिल गई | इस घोर दुदंशा के समय पुरक्षन 
को उस अज्ञातनामा अजातकर्मा सखा का स्मरण करना चाहिए था। 
किन्तु राजा इस समय ऐसे घबरा गये थे कि उस चिर-स्वरूप छृदय- 
सखा की एक बार याद तक नहीं की। फल यह हुआ कि शल्ुओ्रो ने 
लोददे के कुल्हांडे से उनके ठुकडे-ठुकडे कर डालें। अपने दुष्कर्म के 
फल से अन्ध नरक में गिरकर पुरज्ञन ने बहुत समय तक विषम दुःख 
भोगे | फिर विदर्भराजा के घर वे अ्पूर्व कन्या के रूप में उत्पन्न हुए | 
तामेव सनसा गृढन बभूव प्मढोत्तमा | 
अनन्तरं विद्र्भस्य राजसिहस्य वेश्मनि ॥ 
जीव की न तो जाति है और न वर्ण | न वह स्री है और न पुरुष | 
देह के सयोग से ही वह स्त्री या पुभाव धारण करता है। इस तत्त्व को 
सममाने के लिए. भागवत ने जीवरूप पुरक्षन को पहले पुरुष ओर 
फिर ज्जी रूप में जन्म दिलाया है। उपनिषद्‌ ने भी यही बात कही है-- 
न सत्री न पुसान्‌ एप न चैवायं नपुंसकः । 
अन्यत्न उपनिपद्‌ ने जीव के देह-सम्बन्ध को लक्ष्य करके कहा है-- 
त्वं ख्री त्वं पुमानसि त्व कुमार उत वा कुमारी | 
व्वं जीणो दुण्डेन वन्नसि त्वं जातो भवसि विश्वतोमुख* ॥ 
--श्वेत० शरे 
जो हो, इस जन्म मे पुरञ्ञन विदर्भराजा के यहाँ कन्या के रूप में 
विवाह के योग्य हो गये। महाराज मलयध्वज ने स्वयवर-समा में | 
उनका पाशिग्रहण कर लिया | बहुत समय तक ससार का सुख भोगकर 
अन्त में मलयध्वज, भगवान्‌ का भजन करने के लिए, निर्जन पहाड़ों 
में चले गये | चाँदनी जिस प्रकार चाँद के साथ रहती है उसी प्रकार 
मलयध्वज की रानी भी साथ-साथ गई। 
हित्वा गृहान्‌ सुतान्‌ भोगान चैदर्भी मदिरेत्षणा। 
झस्वधावत पाण्व्येशं ज्योत्स्नेव रजनीकरम ।| 
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स्वामी के साथ कठोर तपस्या मे प्रवृत्त होकर, भगवान्‌ में चित्त 
लगाकर वह देह और मन के मैल को धीरे-धीरे दूर करने लगी। मलय- 
ध्वज उन्नत कोटि के साधक थे। थोडे ही समय में, परत्रह्म में आत्म- 
समर्पण करके, देह की उपाधि से निमुंक्त होकर उन्होने निर्वाण प्रास 
कर लिया | 
परे ब्रह्मणि चात्मानं परं अहम तथात्मनि। 
ईच्षमाणो विह्ययेक्षामस्मादुपरराम ह ॥ 
पतित्रता मलयमहिंपी, पति के वियोग से कातर होकर, उस निर्जन 
घने वन में अपहाय दशा भे करुण स्व॒र से रोने लगी। जड्जल से 
लकड़ियाँ एकत्र करके उसने चिता बनाई। उस पर स्वामी की लाश 
रखकर, पति के साथ सती होने की इच्छा से, उसने चिता मे आग 
,._ लगा दी । इस अवसर पर वह अजातनामा अ्रजातकर्मा पुरक्षन-सखा 
वहाँ पर आ गया | उसने रानी को सबोधन करके कहां--- 
| अपि स्मरसि चाध््मानमविज्ञातसखं सखे। 
हित्वा मां पदमन्विच्छुनू भौसभोगवत्तो गत- ॥ 
हंसा चहत्न त्वज्ञाय सखायो मानसायनों। 
। अभूतां अन्तरावाक' सहस्रपरिवत्सरान्‌॥ 
है सखे ! अपने इस अज्ञातनामा पूव॑ंसखा का क्या तुर्म्हं स्मरण 
है १ मुझे छोड़कर अन्य सुख की प्रत्याशा में पार्थिव भोग में आसक्त 
; होने से आज तुम्हारी यह दशा है। तनिक अपनी पुरानी बात को तो 
/ सोचो । तुम और हम दोनो सखा, दो पक्तियो की तरह, मानस-सरोवर 
मे विहार करते थे | इस तरह हम लोगों को कई कल्प बीत गये थे | 
फिर नव दरवाजे वाले एक पुर में, रमणी के दास होकूर, तुम अपने 
आप को भूल गये थे। देखो, न तो तुम पुरक्षन राजा हो और न 
मलयध्वज की रानी--यह सब तो मोह है, माया का खिलवाड़ है, 
जिसके वश में होने से तुम अपने को पुरुष या स््री समर रहे हो | 
माया होपा मया खष्टा. यत्पुमासं ख्रियं सत्तीम्‌ ॥ 
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हम तुम अलग-अलग नहीं हैं। में कृट्स्थ चैतन्य हूँ. और ठुम 
मेरे जीवरूपी अश हो | तुम्हारे और मेरे बीच भेद कहाँ है १ तत्त्वमसि | 
तब मलयध्वज की रानी भूतपूर्व पुरक्षन ने अपने उस अश्ातनामा 
सखा को पहचाना । उसके चित्त की सारी दीनता, मन की सारी मलिनता' 
दूर हो गई और दुबारा अपने स्वरूप की प्राप्ति हो जाने से वह स्वस्थ 
हो गया। हर 
एवं स सानसो 'हंसो हंसेन अतिबोधितः | 
स्वस्थस्तद्ष्पभिचारेण नष्टामाप पुन- स्टतिम्‌ ॥ 
इस प्रकार उस जीवरूपी हस को, उस ( अजातनामा ) हस के 
द्वारा समझाये जाने पर, नष्ट हुई स्मृति फिर प्राप्त हो गई । वह स्व-स्थरूप 
में अवस्थित ( स्वस्थ ) हो गया | 
भागवत में इस स्थल पर जीव और ब्रह्म का वर्णन, दो पत्तियों 
के रूप में, किया है। ब्रह्म जीव का चिरसखा है। वह अन्तर्यामी रूप 
में अज्ञातनामा रहकर जीव को सत्पथ पर चलाता है। 


दवा सुपर्ण सयुजा सखाया समान चूर्च परिपस्वजाते । 
तयोरन्य- पिप्पल स्वादु अत्ति अनश्षन्‌ अन्‍्योअमिचाकशीति ॥ 


सामने बक्ते पुर॒षो निम्न अनीशया शोचति मुहामान.।  , 

जुष्ट यदा पश्यति अन्यमीशमस अस्य महिमानम्‌ इति वीतशोक- ॥ 

दो सुन्दर पत्ती एक ही वृक्त पर बैठे हुए हैं । वे परस्पर सखा हैं । 
उनमें से एक तो स्वादिष्ट फल को खाता है, और दूसरा खाता नहीं, 
सिर्फ देखता है। एक ही वृक्ष पर एक ( जीव ) निमम्न होफर ईश्वरभाव 
के अमाव में मोहाच्छन्न होकर शोक करता है, ड्रिन्तु जब वह अन्य 
( ईश्वर ) को देख लेता है तब उसकी महिमा का अनुभव करके शोक 
से अतीत हो जाता है। 


छठा अध्याय 
माया ओर प्रकृति 
( १ ) 


चेदान्त मे जितनी कृट समस्याएँ हैं उनमे यह प्रकृति और मायावाद 
ही सब से अधिक कूट है। अतणव यह कहने फ्री आवश्यकता नहीं कि 
इसकी आलोचना बहुत ही नीरस और कठिन होगी। तथापि वेदान्त 
के परिचय मे इस ग्नड् की आलोचना अपरिदाय॑ है| 
हम देख चुके हैं कि चेदान्त की अन्तिम वाणी यह है कि मरह्म' 
एकमेवाद्वितीयम--अक्ष एक और अद्वितीय है। 
सदेव सोरथ इृदम्‌ अ्रग्म आसीस्‌ एकमेचाद्वितीयम्‌ । 
छान्दोग्य, ६२॥१. 
आदि मे एक अद्वितीय सत्‌ ही विद्यमान था | । | 
अर्थात्‌ ब्रक्ष न केवल एक है, वल्कि वह अद्वितीय है | 
नतु तद्‌ द्वितीय्रमस्ति ततोअन्यद्‌ विभक्त यत्‌ परयेत्‌ । 
इुह० ४३|२३४ 
उसके सिया जब दूसरा नहीं है तब उससे मिन्न को किस तरह 
देखेगा १ 5 
यत्न वा अन्यदिवस्थात्‌ तत्राज्ल्योंडन्यत्‌ पर्येत अन्योड्न्यजिप्रेदू 
अन्योउन्यद्‌ रसयेद्‌ अन्योज्न्यद्‌ बदेदू अन्योअ्न्यच्छुणुयात्‌ अन्योव्न्यमन्चीत 
अन्योअन्यत्‌ स्पर्शेद्‌ अन्योअन्येदू चिजानीयाव्‌। ह 
““इेह० ४।३|३२१ 


( ८६ ) 


यदि और कुछ होता तमी तो दूसरा दूसरे को देसता, सॉघता, 
चखता, बातचीत करता, सुनता, मनन करता, स्पर्श करता और विशेष 
रूप से जानता | 

श्रर्थात्‌ ब्रह्ष न केवल एफ है, वल्कि वद अद्वितीय (000 एएपि0प 
9 50"000 ) है। अतणव वेदान्त ने एक स्वर से उसका एकत्व 
(एगाए) और उसका अद्वितीयत्व (००तएश।६9) वतलाया है | 

श्रों ने ब्रह्म के एकत्व (7709) # की घोषणा की है सही, किन्तु 
उसके अद्वितीयत्व (77०१ ०७४४) को इस तरह कौन कह सका है ! 


सब्बे खल्विदं बहा ।--छा० ३॥१४।१ 


सिवा उसफे और कुछ नहीं है। 
स एवाधस्तात्‌ स उपरिष्ठात्‌ स पश्चात्‌ स पुरस्ताव्‌ स दक्तिणतः स 
उत्तरत. स एुवेदं सब्वेमिति। ->छा० ७२५।३ 


वही नीचे, वही ऊपर, वही पीछे, वही आगे, वही दक्षिय में और 
वही उत्तर मे है, उसके सिवा ओर कुछ नहीं है। 
तथापि ऐसे स्थूलदर्शो लोगो की भी कमी नहीं है जो वेदान्तियो 
को 720॥7४०७ बहुदेववादी कहते हैं। वेदान्ती हैं ?0४॥08&& 
और वे हैं ॥॥०07000॥७|७/ एकेश्वरवादी । सच है, वेदान्ती कहते हैं--- 
संख्या चेत्‌ रजसामस्ति विश्वानां न कदाचन। 
शह्मविष्णुशिवादीना तथा संख्या न विद्यते। 
अतिविस्येपु सन्त्येव अद्मविष्णशिवादय- ॥ 
--देवीभागचत, ६३॥७-८ - 
धूल के कणो की तो गिनती हो सकती है, झिन्तु अक्माए॒डो की कभी 
गिनती नहीं हो सकती। प्रत्येक ब्रह्माण्ड में ब्रह्मा, विषम. और शिव 
विराजमान हैं | मला उनकी गिनती केंसे हो सकती है। 
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( ८७ ) 


असंख्याताश्र रुद्राब्या असंख्याता पितामहाः। 
हरयश्र असंण्याताः गः शा 
रुद्र असख्य, ब्रह्मा असख्य और विष्णु असख्य हैं। वे एक-एक 
स्वतन्त्र ब्रह्माण्ड के अधीश्वर हैं, किन्तु जो ईश्वर का ईश्वर महेश्वए-- 
परमेश्वर--ब्रह्मविष्णुशिवादीनां यः पर, स महेश्वरः--है वह्दी महेश्वर, 
बही परमेश्वर एकमात्र है--एक एव महेश्वरः । 
तमीखराणां परसे महेश्वरम्‌ ! 
यही नही किन्तु वही महेश्वर परात्पर चरम तत्त्व है | 
यस्मात्‌ पर॑ नापरम, अस्ति किद्चित्‌ ।--श्वेत, ३॥& 
जिससे परे ओर कुछ नहीं है। गीता मे भी भगवान्‌ ने यही 
कहा है--- 
मत्तः परततरं किश्निन्नान्यद्स्ति धघनञझय। 
है धनज्ञय ! मुझसे परतर और कुछ नहीं है | 
प्रह्म एकमेवाद्वितीयम्‌ है | ब्रह्म को एक और अद्वितीय कह देने 
से यह भी कहना हो चुका कि वह निर्दोष भाव से सम (2-080708 
मझ्ण०्ण0्ठआशथए) है। 
निदोष हि सम शछा--गीता--४।१ ६ 
अर्थात्‌ छह्म में त्रिविध भेद भी नहीं है। 
जगत्‌ में तीन प्रकार का भेद देख पड़ता है--विंजातीय, सजातीय- 
आर स्वगत | विभिन्न जाति की दो वस्तुओं में जो भेद होता है वह 
विजातीय भेद है--जैसे पशु और मनुष्य का प्रभेद । ब्रह्म जब एक है, 
ब्रह्म के सिवा जब अन्यजातीय पदार्थ है ही नही, तब मानना ही पड़ता 
है कि ब्रह्म म विजातीय भेद नहीं है। एक जाति की दो वस्तुओं में 
जो भेद होता है वह सजातीय भेद है--जैसे राम और श्योम के बीच 
प्रभेद है। छक्ष जब अद्वितीय, समकक्षहीन (070०) है, तब उसमें, 
सजातीय भेद की सम्भावना कहाँ रही? एक ही व्यक्ति में जे 
अवयवगत मेद होता है वही स्वगत भेद है; जैसे एक ही बृच्छ के पत्तें, 


( ८८ ) 


शाखा और फल-फ़ल प्रसृति का प्रभेद । ब्रह्म जब अकल (झअवयवद्दीन) 
है, वह जब निर्देबितम, सभी अशों में एकरूप ओर आनन्दघन 
विज्ञान्नन है, तब उसमे स्वगत भेद के लिए; भी गुञ्लाइश नहीं है । 
क्या इतने पर भी वेदान्ती को ।१00५५॥0॥७6 कहना चाहते हो ! 
ब्रह्य एकमेवाह्वितीयम---उसके सिवा और कोई, कुछ नही है। 
किन्तु फिर भी जगत्‌ में नानात्व (0ए0॥0७»5) का भान क्‍यों हो रहा 
है ! क्यो विविध वैचित््य की प्रतीति होती है ! क्‍यों द्ेत अथवा भेद 
फी उपलब्धि होती है ! वेदान्त इसका उत्तर देता है--यह वैचिन््य, 
द्वैत और नानात्व सत्य नही है | क्योकि--- 
स्व खलु ह॒दं मद्य । 
मह्ेवेदं॑ सब्वंम्‌ । 
वही सत्यस्य सत्य (868) ०४)6) है--तस्योपनिषत्‌ सत्यस्य 
सत्यम्‌ | 
त्रक्ष ही सब कुछ है--और कोई कुछ नहीं है। इसी लिए अह्मसूत्र 
को कहना है-- 
तथानाग्रतिपेघात्‌ । 
, उपनिषद्‌ ने ब्रह्म से व्यतिरिक्त थ्न्य वस्तु का प्रतिषेंध किया है--- 
नेह नानास्ति किश्वन । 
यह वचन उपनिप्रद्‌ में अनेक स्थानों पर पाया जाता है-- 
सनसैवालुद्धएव्य नेह नानास्ति किन्चन । 
खत्यो स झत्युमामोति य इह नानेव परयति ॥---चूंह० ४।४।१६ 
यदेवेह तदसुत्न यद्‌ अमुत्र तदन्विह । 
झत्यो" ससत्युमामोति य इंह नानेव पश्यति ॥--कढ, २११० 
मनसैदेदमाप्तन्य नेह नानार्त किल्वन । 
ऊत्यो सत्य गच्छुति य इह नानेव पश्यति ॥--कठ, २।१॥११ 


पा 


( ८६ ) 


मन के द्वारा यह देखना चाहिए कि यहाँ पर कुछ भी नाना 
( अनेऊ ) नहीं है। यहाँ पर जो 'नाना' देखता है वद मृत्यु से मृत्यु 
को प्राप्त होता है | 
जो यहाँ है वही यहाँ है और जो वहाँ है चह्ी यहाँ है। जो यहाँ 
'र “माना? देखता है उसे मृत्यु से भी मृत्यु प्रात होती है । 
उपनिपद्‌ की छानबीन करने से मालूम होता है कि भ्रूति ने दो 
अरद से अद्वेव का प्रतिपादन और भेद का निवारण किया है | पहले तो 
फहा| है कि यह जो हत, नाना, भेद है यह मांयरामात्र है--दूसरे यह 
कहा है फि जगत्‌ भे जो कुछ विविध वेचित्य की प्रतीति हो रही है वह 
सब ब्रह्म की प्रकृति या प्रकार है--उसी का भेद या 77000५ ०!' 
7790/0888090॥ है। 
अ्रच्छा, पहले हम दस यात्त पर विचार करेंगे कि द्वैत अथवा नाना 
साथामांत्र किस शरकार है। श्वेताश्वतर उपनिपत्‌ में प्रकृति को माया 
सात्र करष्ा है-- 
मायान्तु प्रकृति विश्वात---रवेत, ४॥१७ 
अन्य स्थान में श्रूति ने कहा है कि मानों जगत्‌ है”, “मानो दैत्न 
है?, मानों दूसरा है”, मानो नाना है?--अर्थात्‌ छेत, नाना, टूसरा 
घास्तव में है नहीं--उसका तो केवल भान होता है| # 
यत्र हि देतमिव भवति वदितर इतर जिप्नति इन्यादि। 
--बृह० २।४।१४ 
यन्न वा अन्यदिव स्थात्‌ इत्यादि--बढह० ४३३६१ 
थ इृह नाना इच पश्यति--बृह० ४/४।१६, कठ, २।१।३०, १९ 
अर्थात्‌ जगत्‌ सचमुच मे सत्य नहीं हे--मानो है । 
इस इवों शब्द कौ ओर व्यान देना चाहिए 4 जगत्‌ यदि सचमुच 
सत्य ही दोता, वह यदि मायामात्र नहोता तो कया श्रूति जगत्‌ के 
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( ६० ) 


सम्बन्ध में इस 'इव' शब्द का प्रयोग करती ! इसी बात की प्रतिथ्वनि 
करके बादरायण ब्रह्मसूत्र मे कहते हैं-- 
मायामानत्रन्तु कारत्स्न्येन अनभिन्यक्तस्वरूपत्वात---३। २।३ 

ब्रह्म एकमांत्र सत्‌ है--जगत्‌ असत्‌ है--डसका तो सिर्फ भास 
जता है--मिथ्याज्ञान विजुम्मित च नानात्वम्‌ [ २।१॥१४ सूत्र का 
शह्डरमाष्य )। 

प्रतीतिमान्रमेवेत भाति विश्व॑ चराचरम्‌ ! 
यस्य चित्तमयी लीला जगदेतत्‌ चराचरम॥ 

अर्थात्‌ [॥५ ९६७७ 5 778 0७'०७)---यह चराचर विश्व प्रतीति: 
मात्र है--ब्रह्म की चित्तमयी लीला है। यह विराट विश्व केवल वाक्य 
है---कहने भर की बात है---70/9 77ध/७' 0। ४0'0४--वाचा- 
रम्मणम्‌ | इसी से ऋग्वेद के ऋषि ने न जाने कितने थुग पहले ही 
कहा है-- 

एक सद्‌ विग्राः बहुधा वदन्ति--उस एक सत्य वस्तु को मेधावी 
व्यक्ति बहुधा कहते हैं। अर्थात्‌ बहु या नाना--वाक्यमात्र है| 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ में सत्यकेठ के ऋषि-पिता ने दृष्टान्त के द्वारा 
इसी तत्त्व का उपदेश किया है-- 

यथा सौम्येकेन रृत्पिण्देन सब्ब सुण्मयं विज्ञात स्यादू वाचारस्भयं 
विकारों नामधेयं॑ झत्तिकेत्येव सत्यम्‌ ।--छा० ६।१।४ 

यथा सौस्येकेन लोहमणिना सब्च लोहमय विज्ञात स्यादू वाचा- 
रम्सणं विकारों नामभेयं लोहमित्येव सत्यम्‌ ।--छा० ६॥१।५ 

यथा सौम्येकेव नखनिकृन्तनेन सच्चे काप्णायस विछ्लात स्यादू 
वाचाररभण विकारो नामधेयं कृप्णयसमित्येव सत्यमेवं सौस्य स आदेशो 
भवतीति ।--छा० ६।१।६ 

हे सीम्य | जिस प्रकार मिट्टी के एक ढेले को जान लेने से सारी 
मृण्मय वस्तुएँ जान ली जाती हैं, क्‍योंकि वे मिट्टी के -ही विकार हैं, 
वाक्य की योजना नाम मात्र को है, मिट्टी ही सत्य है, जिस प्रकार एक 


| 
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सोने के टुकड़े को जान लेने से सोने की सब वस्तुएँ जान ली जाती 
हैं, क्योंकि वे सोने के ही विकार हैं, वाक्य की योजना नाममात्र को 
है, सोना ही सत्य हैं; जिस प्रकार एक लोहे के टुकडे को जान लेने से 
तमाम लोहे की चीजें जान ली जाती हैं, क्‍योंकि वे लोहे के ही विकार 
हैं, वाक्य की योजना नाममात्र को है, लोहा ही सत्य है; है सोम्य ! यह 
आदेश भी वैसा ही है। अर्थात्‌ यह विविध वेचित्यमय विशाल जगत्‌ 
ब्रह्म का विवर्तमात्र है। यह वाक्य की योजना, नाम की रवना और 
रूप की प्रस्तावना मात्र है। 

स्बंशस्पेश्वरस्थात्मभूद इव भविशद्याकल्पिते नामरूपे तत्त्वान्यत्वास्यां 
अनिष्व॑चनीये संसारप्रपद्नश्नीजभूते सर्व्यक्षस्येश्वरस्थ मायाशक्तिः प्रकृति- 
रिति च श्रुतिस्मत्योः अभिलप्येते । 

--२।१।१४ घह्मसूत्र का शझर-भाष्य । 
इस नाम-रूप को शड्भराचार्य अविद्याकल्पित कहते हैं--- 
बाचारम्भणसात्रत्वाच् अविद्याकत्पितस्थ नामरुपभेदस्थ । 

--११।१७ सूत्र का भाप्य । 

ब्रह्म की मायाशक्ति के द्वारा ही यह नामरूप का निर्वाह होता है, 
किन्तु वह स्वय नामरूप से अलग है। 

झनेनैव जीवेनात्मनानुमविश्य नामरूपे ध्याकरोत्‌ !--छा० ६३३ 

जीवरूप से अनुप्रवेश करके उसने नाम और रूप का भेद साधन 
किया | 

तज्नञामरूपास्याँ व्याक्रियवत ।--हृह० १॥४७ 

नाम रुप के द्वारा उसे विभिन्न किया । 

आकाशो ह वै नामरूपयोनिव॑दिता ।---छा० ८झा१४९ 

आकाश ( ब्रह्म ) ही नाम रूप का निर्वाहक है। 

ब्रह्म ही एकमात्र सत्य है; जगत्‌ असत्व, मिथ्या है। जैसे सोने के 
कुण्डल, कडे, हार प्रदृति बाहरी दृष्टि से विभिन्न जान पड़ते हैं, किसी का 
रूप कुस्डलाइति है, फिसी की सूरत कड़े जैसी है, किसी का नाम 
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कुस्दल है, फ्रिसी का कटा । किन्नर रसायन की दठ्टि से यद्द क्रेचल 
नाम-रूप का श्रम है--वास्तव में न ते कृष्टल है और ने कदा--है 
केवल सुबर्ए | उसी तरह एक अद्वितीय ब्रद्यजत्तु जगत्‌ के आऊार में 
अदलतो बदलती है । उसके सिद्रा श्रौर कुछ नहीं है । 

हुउ बरष्म हद॑ छात्र इमे ज्ोफ़ा इसे देयाः हमानि भूतानि इदे सब्ब 
यदयम्‌ थात्मा । “-बृह० ०४६ 

ब्रश, क्षत्रिय, लोक, देव, ओर भृत्त जो | सब ब्रढ्म ही तो 
हैं) छान्दोग्य उपनिपद्‌ मे भी यही ब्रात है-- 

सय एप भ्णिमा ऐतरहदात्स्थमिद'ं सच्च ततू सत्य स झात्मा तत्‌ 
त्वमसि श्वेतकेतो | +-द्वान्दोग्य, हांदा७ 

यद्द जो श्रणिमा ( बढा ) है, तदात्मक दी यह सब है| वह्दी सत्य 
है, वही आत्मा है--वही ठुम हो दे श्वेत्केनु ! 

अर्थात्‌ जगत्‌ मे जितने भी पदार्थ हैं, और जो कुछ काम दो रहे 
हँ--चद सब ब्रह्म ही है। जय ही सब है, ब्रह्म ही सत्य है। ब्रह्म के 
सिवा और ऊुछ नहीं है--सब्य खल्विद ब्रढ्म | 

ब्रह् माया के द्वारा जगत्‌ रूप में प्रतिभात हो रद्या है, यट केवल 
भान मात्र है। इसके द्वारा उसके स्वरूप को फिसी प्रफार प्रच्युति नहीं 
होती । इसी को दर्शन को मापा में 'विवर्त' कहते हैं । 

अतच्वतोडन्यथाप्रथा विवत्तं इृच्युदाहृत । 

वस्तु के स्वरूप की प्रच्युति हुए बिना अन्य रूप में जो भान होता 
है उसे विवर्स कद्दते हें। दसी रीति से ब्रतत जयत्‌ रूप में विवर्तित 
होता है--बह्म 4एए०७४8 88 था ५०००--४ 8 ॥ फ्रक्काण' 0 
50श॥रग९ है। ब्रह्म तो ब्रह्म ही रहता है, फ़िन्ठ वही जगत्‌ के रूप 
में भान होता है। इसी का नाम “अव्यास' है--अध्यासो नाम अतस्मिन 
तद्बुद्धिः--९।१।१ ब्रह्मसूत्र का शटझ्टर-माण्य | 

इस प्रकार अनह्म में जगत्‌ का अध्यास होता है। इस अध्यास को 
समझाने के लिए वेदान्तियों ने कुछ उपमानों की सहायता ली. है। वें 
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कहते हैं कि सीप में जिस प्रकार चॉदी का अध्यास होता है, रस्ती में 
जिस प्रकार सॉप का अध्यास होता है, मरीचि में जिस प्रकार मरीचिका 
का अध्यास होता है, उसी प्रकार ब्रह्म में /जगत्‌ का अध्यास होता है । 
कहना न होगा कि उपमान ( ७90०ए ) ठीक प्रमाण नहीं है | हा, 
उपमान हमारी पन्ञु बुद्धि को दुर्बोच्य विषय समझाने में सहायता देता 
है। अतएव इन उपमानों की सहायता की अवहेलना करना भी ठीऊ 
नहीं | इन तीन उपमानों पर हमें तनिक ध्यान देना चाहिए । 

रास्ते के किनारे रस्सी पड़ी हुई है | धुंघले उजेले में उस रस्सी को 
देखने से हम जान पडा कि सॉप लेट है । हम डर कर भागने को 
हुए कि इसी समय कोई राहगीर हाथ में मशाल लिये हुए वहाँ आरा 
गया | उसके साफ उजेले मे हमने समझ लिया कि जिंसे हमने सॉप 
समझा था वह सॉप नही, रस्सी है। इस प्रकार रस्सी का भान हो जाने 
से हमारा वह अध्यास दूर हो गया जो रस्सी मे सॉप के धोखे से 
हुआ था। 

एक दिन समुद्र किनारे देखा कि बालू के ढेर में एक सीप पड़ी 
हुई है। नजर पड़ते ही ऐसा जान पडा कि वह चॉँदी का ठुकडा 
है। चॉदी समझकर हमने हाथ ब्रढद्याया और उस सीप को उठाने 
लगे । पास से देखा तो मालूम हुआ कि वह चाँदी नहीं, सीप है | इस 
प्रकार सीप का ज्ञान हो जाने से हमारा वह अध्यास दूर हो गया जो कि 
सीप में चॉदी का धोखा होने से हुआ था । 

सूर्य की किरणों से मस्स्थल में पानी का भ्रम बहुतो ने प्रत्यक्ष 
किया है | 'तातल सैकते वारिब्रिन्दुसम' विद्यापति की कविकल्पना नहीं 
है। ऐसे जल के भ्रम को भरीचिका कहते हैं | यूरोप में मरीचिका 
का नाम 7820० अथवा सिश्ला७ /002०79 है | श्री शद्डराचार्य ने 
वेदान्तमाष्य मे कहा है-- 

यथा 'च म्टेंगतृप्णिकोदकादीनां ऊपरादिश्यों<ननन्‍्यत्वं रष्टनश्स्वरूपत्वात्‌ 
स्वरूपेणानुपाख्यत्वात्‌ | 
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मरीचि में पानी का धोखा किस प्रकार होता है, इसका वर्णन हम 
नीचे पादटिप्पणी में एक वैनानिक अ्न्थ से उद्धृत करते हैं |* पाठक 
देखेंगे कि एशिया, आफ्रिका'और यूरोप सभी जगह यद्द मरीचिका-भ्रम 
सदा होता रहता है | 

रस्ती में जैसे सॉप का भ्रम होता है, सीप में जैसे चॉदी का भ्रम 
होता है और मरीचि में जैसे मरीचिका-भ्रम होता है वैसे ही व्रह् में यह 
जगत-भ्रम हो रहा है। फिर जिस प्रकार रस्सी का शान हो जाने से 
सॉप का भ्रम दूर हो जाता है, सीप का जान हो जाने से चॉदी का भ्रम 
नहीं रूता और मरीचि-जान हो जाने से मरीचिका-भ्रम नष्ट हो जाता है 
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उसी प्रकार ब्रह्मजान हो जाने से ब्रह्म मे अध्यस्त जगत्‌ का भ्रम भी 
दूर हो जाता है । 
इसी से वेदान्ती कहते हें-- 
यत्‌ तत्त्वं विदुषां निमीलति जगत्‌ खगूभोगिभोगोपसस । 
.. उपनिपद्‌ ने कहा है-- 
थदा सब्च आत्मैवाभूद्‌ विजानतः तदा क॑ केन परयेतू । 
--ब्ह० २॥७॥१ ३ 
जो विद्वान्‌ है, जिसे तत्वज्ञान हो गया है, उसकी दृष्टि म जगत्‌ 
नही है, केवल परमात्मा ही है। 
इस प्रकार तत्त्वज्ञानी नामरूप से विमुक्त होकर ( तथा विद्वान्‌ नाम- 
रूपाद्‌ विमुक्त--मुण्डक, श।२।८) एकाकार ब्रह्म के दर्शन करता है । 
ततब्र उसे जान पड़ता है--वासुदेवः सब्वमिति--सब्ब॑खल्विद 
ब्रह्म | 
५. ये उक्तियाँ कुछ जल्पना-कल्पना नहीं हँ--यह तत्त्वजानी के बोध 
के ऊपर है। 
ऊकिन्ठ ऐसी तत््वदृष्टि होने से पहले यह जगत्‌-प्रपश्व अ्रव्याहत और 
व्यवस्थित रहता है। 
प्रावच अद्यास्मस्वद््शनाव्‌ वियदादिम्रिपद्चो व्यवस्थितरूपो भवति । 
--४॥।२।४ सूतन्र का भाष्य । 
आत्माज्ञानाव्‌ ज्यद्भाति आत्मज्षानान्न भासते । 
रज्ज्जज्ञानात्‌ अहिर्भाति तज्ज्ञानादू भासते न हि ॥ 
अहो विकल्पितं विश्यं अज्ञानात्‌ सयि भासते। 
रूप्यं शुक्तौ फणी रो वारि सूर््यंकरे यथा ॥ 
“श्रष्टावक्रसंहिता, २७६ 
अथोत्‌ आत्म-विषय में अनजान होने से यह जगत्‌ भासता है और 
श्रात्मज्ञान होते ही वह अन्तहिंत हो जाता है, जैसे रस्सी-विषयक अजान 
से सर्पभ्रम उत्पन्न हो जाता है ओर रस्सी-विषयक ज्ञान होंते ही वह 
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भ्रम दूर हो जाता है। सीप में चाँदी की तरह, रस्सी में सॉप की तरह 
ओर मरीचि मे मरीचिका की तरह, अजान से कल्पित यह विश्व मुझ 
में भातित हो रहा है। अतएव अ्रज्ञान के दूर होते ही विश्व भी श्रन्त- 
हिंत हो जायगा | 

इससे मालूम हो गया कि वेदान्त के मत से यह विश्व निरा- 
धार नही है। वैदान्तिक को किसी किसी ने प्रच्छुन्न बौद्ध कहा है सही, 
किन्त वैदान्तिक भायावाद और माध्यमिक बौद्ध का शूत्यवाद एक 
चीज नहीं है। 

शड्डराचार्य ने कहा है-- 

किश्वित्‌ हि परमार्थम्‌ आलम्ब्य अपरसार्थ प्रतिपिध्यते यथा रज्ज्वा- 
दिपु सर्पोदियः । तस्मात्‌ अपब्वमेव अह्मणि कल्पितस्‌ प्रतिपेधति, परिशि- 
नष्टि बह्ेति निर्णय. 

अर्थात्‌ रस्सी में अध्यस्त सॉप का भ्रम, बाधा पाकर, जिस प्रकार 
रस्सी मे द्वी रह जाता है उसी तरह अमत्य जगत्‌ बाधित होने पर सत्यस्वरूप 
ब्रह्म ग्रवावित रहता है। उपनिपद्‌ ने इस कल्पित विश्व का ही वारण 
किया है, कुछ ब्रह्म का वारण नहीं किया है। इस सम्बन्ध में स्वय 
बादरायण का उपदेश है-- 

नाभाव उपलब्धे' ।--२।२।२८ 

यह जो माया है, जिसके प्रभाव से ऐसी अब्टन घटना होती 
है, जिसके बल से ब्रह्म मे यह जगत्मपश्य अध्यस्त होता है उसका 
स्वरूप कैता है ! वेदान्ती कटते हैं कि इस अधटन-बटना-पटीयसी साया 
के स्वरूप फा निर्देश करना असम्भव है। क्योंकि माया ८-मा या---जो 
है तो नदी, लेडिन है। 

शक्षराचार्य ने कहा है-- 

अच्यक्ता हि सा साया तश्वान्यत्यनिरूपणस्यथ अशकक्‍्यत्वात्‌ । 

सूत्र का शकह्लर-भाष्य ।---१।४के 
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अथात्‌ माया का स्वरूप अनिर्वचनीय है; न तो यह सत्य है और 
| मिथ्या । इसी से बेदान्ती ने कहा-- 
सदसदूभ्यां अनिर्षाच्या मिध्याभूत्रा सनातनी । सदसदूभ्यां अनिष्च- 
चनीय त्रिगुणयत्मक ज्ञानविरोधि भावरूपं यत्त्‌किब्वित्‌। 
+. किन्तु साया का स्वरूप अनिर्वचननीय होने पर भी उसकी प्रणाली 
को कथश्वित्‌ हृदयड्म करना अ्रसम्मव नहीं है | 
बेदान्ती कहते हैं फि ब्रह्म की वह जो मायाशक्ति है उस शक्ति में 
दो प्रकार की सामर्थ्य हैं--आवरण और विज्ञेप | आवरण का फल यह 
है कि जीव ब्रह्म होने पर भी अपने तईं ब्रक्ष से अलग समझता है और 
ग्रविद्या अथवा शोकऊ-मोद के अधीन हो जाता है और विक्षेप के बल से 
जीव के चित्त म यह जगद्श्रम साधित होता है। फलतः यह विक्षेप शक्ति 
बहुत कुछ सफल्पशक्ति के अनुरूप है। सड्लल्पशक्ति - 20४७! ० 
हप९8८४४०॥ बाजीयरी ( )॥७270 ) के खेलो में हमे इस शक्ति का 
थोड़ा बहुत परिचय मिलता है। 
बाजीगर जब दशकों में दृश्बिन्धन कर देता है तब दर्शकों 
के मन में दृढ विश्वास हो जाता है फ्रिंचे न जाने क्या-क्या देख 
रहे हैं और न जाने क्या-क्या सुन रहे हैं और मजा यह है कि उनका 
वह देखना-छुनना निग सड्डल्प है। वास्तव में वहाँ पर न तो कुछ 
देखने को है ओर न सुनने को ही। यह अघटन-घटना, यह भ्रमप्रकटन 
बाऊीगर की मायाशक्ति नजरबन्दी के द्वारा सिद्ध होता हैं। इसी लिए 
बाजीगर ( ऐज्द्र जालिक ) को मायावी कहते हैं । 
इस सम्बन्ध में श्री शब्गराचय ने २१२८ वेदान्तसूत्र के भाध्य में 
यो लिखा है-- 
लोके5पि देवादिपु मायाज्यादिपु च स्वरूपालुपमदेनिव विचित्रा 
हस््यश्ादि-उष्यो दृश्यन्ते। तथा एकस्मिन्नपि ब्रह्मणि स्वरूपालुपसईनेत 
अनेकप्कारा सृष्टि विष्यति । 
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संस्कृत साहित्य में अनेफ स्थानों पर इस दन्द्रजाल का उल्लेख 
पाया जाता हे। रामायण मे देखत हैं कि मायावी रावण ने इन्द्रजाल- 
शक्ति के प्रभाव से राम का माया-मस्तक और माया-पन्ुप उतन 
करके सीता को प्रलोमित करने की चेशा फ्री थी। रलावली मे भी देखते 
हैं कि मन्‍नी यौगन्धरायण के मित्र एक ऐमन्द्रजालिक ने अधर से, 
सिहासन १२ बैठे हुए, अद्षा इन्द्र पभ्ृति की मूर्तियाँ दिखाकर दर्शकों 
को सोहित करते हुए, अन्त में काल्मनिक अप्निभय उत्मत्र करके कारा- 
गार में अवरुद्ध नायिका का उद्धार किया था। 

भारीच राक्षस का राम-सीता के पास साया-म्ृगरूप में भासित होना 
भी इस सकल्पशक्ति का परिचय है। पाश्चात्य देश में अब जो हिपून- 
टिज्म (ए७०॥०0७0) विद्या का विस्तार हो रहा है चह भी उसी 
प्राचीन बराजीगरी का ही दूसरा रूप है। फ़िसी व्यक्ति को 3[997000 
निद्राच्छुच्न करके बाजीगर सकल्प-शक्ति के द्वारा बडी सरलता से उसको 
अम ([9एथ्ावाप00 उत्पन्न कर सद्धता है। देखा गया है कि 
जादूगर इस प्रकार से निद्राच्छच्च किये हुए व्यक्ति से कहता है, “एक 
विकट सिंह तुम्हे निगलने को झा रहा है |? बस, वह तुरन्त ही उर के 
सारे सिमिट गया। जादूगर ने कडी धूप के समय कहा, “आज बडी 
ठण्डक है।” और निरे सह्लल्प के प्रभाव से वह ठण्ड के मारे कॉपने 
लगा। आकाश में नाम लेने को भी बादल नहीं है और उसने 
कहा फ्रि मूसलधार पानी वरस रहा है, बस वह पानी में भीगे हुए 
का सा अभिनय करने लगा | यह सब सड्जडल्पशक्ति का अधट्न-खट्ना- 
पहुत्व है । 

किन्तु जो असली जादूगर है वह दर्शक को 'हिभठिर! नींद में 
सुलाये बिना भी उसके मन में भ्रम उत्पन्न कर सकता है। न केवल 
एक ही व्यक्ति के बल्कि एकत्रित दर्शकमण्डली के मन में एक सर्व- 
साधारण श्रय या ( 0000%#४7७ मश्रएरआपशाणा ) उसन्न करने 
के दशन्त भी कुछ विरल नहीं हैं । 
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बड्स्‍ाल के जादूगरो के एक दल ने एक बार दिल्ली जाकर जहाँगीर 
बादशाह और उसके भुसाहिबो को इसी प्रकार भ्रम मे डाल दिया था| 
जहॉगीर ने आत्मचरित मे उस घटना को लिख रक्‍्खा है। हम 
यहाँ पर, पाद-टिप्पणी मे, उस विवरण का थोड़ा सा अश उद्घृत 
करते हैं ।* 

जिसे शृत््य मार्ग गनी अधर की सूत्नक्नीडा या 000७ लंलार 
कहते हैं वह इसी ढंग की जादूगरी है। यह खेल अब तक भारतवर्ष 
से छुप्त नहीं दो गया है। कुछ समय पहले एक अ्रंगरैज ने इस तमाशे 
को अपनी आँखों देखकर इसका विवरण एक ओऑगरेजी सामयिकपन् 
में छुपवाया था | हमने अपने “गीता में ईश्वरवाद” ग्रन्थ में, वेदान्त 
दर्शन की आलोचना के उपलक्ष मे, वह सारा विवरण उद्धृत 
कर दिया दे। सड्ल्पशक्ति के द्वारा केसी घटना हो सकती है, यह 
त्तमाशा उसका बढ़िया दृष्टान्त है। इसी से प्रस्तुत लेखक ने उसे 
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गलाह ० €त्य|प्शा कहा है। नीचे, टिपणी में, उस विवरण 
का कुछ अश उद्धृत फिया जाता है ।* 
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उक्त विवरण से पाठकों को मालूम होगा कि दिन-दोपहर के समय 
तमाम दशकों को दृढ विश्वास हो गया था कि उनकी आँखो के सामने 
एक मनुष्य के कटे हुए हाथ, पैर, घड़। और मुण्डः खून से तर होकर 
गिर पड़े और जादूगर ने जब अपनी फैलाई हुई माया को समेद लिया 
तब उन दर्शकों ने उस मनुष्य को ह्वाथ, पैर, सिर आदि समेत सही“ 
सलामत देखा । 
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के 
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वेदान्ती कहते हैं कि इसी तरह सड्डल्प के बल से ब्रह्म अपनी माया- 
शक्ति के द्वारा ००॥९७ए० मेंशापएआशध्कता0ः उत्मन्न करके यीचों 
को जगद्भ्रम कर देता है। वह तो सब वाजीगरो में सिरभौर है। 
चह उक्त विक्षेपरूप इन्द्रजाल फैला कर जीवों को मोहिन करता है। 


य एक्को जालवान ईरात ईशनीभिः । 
सर्च्चांन्‌ लोकान्‌ ईशत इंशनीमि- ॥ --श्वेताश्वतर, ३॥१ 


एक मायावी सरब्धशक्तिमान्‌ ईश्वर सब लोको का शक्ति द्वारा 
शासन करता है। अस्ठ; जब जीव का आवरण-मोह हट जाता 
है, जब जीव खरूप में प्रतिष्ठित होता है, जब जीव को ब्रह्म फे साथ 
अपना अमेद उपलब्ध हो जाता है तब--- 


मियेते चासाों नामरुपे पुरुष इत्येचं श्रोच्यते (--प्रश्न, पे । & 

वह मुक्त जीव ब्रह्म में मिल जाता है, उसका नाम-रूप विलीन हो 
जाता है। तब वह एफाकार ब्रह्न उपलब्ध करता है और जगद्भ्रम हट 
जाने से---ब्रह्म एवं दढ स््वम--इस श्र्‌ तिवाक्य की सार्थकता का उसे 
साक्षात्कार हो जाता है। इस विपय को लक्ष्य करके भ्री शद्धराचार्य्य ने 


कहा है-- 


पपा8 00 जाद्या #&ण0एऊ०), इध्शाओश्दे 8 शाफञापण्टदे 
०5५॥)०९४७००, ]9ए6 60 89% बै0एफ) 00 शी९ छएा0णात शात॑ 
0 9 7ारणाशा॥क एक लाकावल्ोे प्री8 90०7 छ8 इणाते ग्रा 
बएातते बरतें [यं) ब8 ग5 वक्त 8७एछ/: ऐ>0ण०ा, 7760 ४०7 
क82सार३ $0 शागयवी९, हएते थार गे ग्राक्षा गायोगएु छावे 
झोशधाएक३ु एचपाा० 00फकछादे (0! गरिउ ग्रा00०७ए.. फाड़ ॥0 
8० 77 पल गशदों द्वाणाएए दापे तीं व6 एल, गान 
जाए 5 वेहा० सतीश, ४शामगपींतएु ग्राच छंतगएते, 007 
#ए६०१, वीक 0श22४०पे, 
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थथा च सायावी स्वयं प्रसारिता सायां इच्छयानायासेनेव उप- 
संहराति । एवं शरीरोडपि इसां सप्सिपसंहरेत---२ ।$॥ २५ सूत्र 
फा भाप्य 

वेंदान्त का अनुसरण फरके हमने इस अव्याय में यह प्रतिपन्न 
करने की चेश की है कि वेनित्रय, हेत, नाना, भेद--बह निरी साया 
है। अगले अ्रध्याय म ब्रह्मज्न के आधार प्रर ब्रह्दनिरुष्ण किया 
जायगा | 


सप्तम अध्याय 
ब्रह्मसूत्र में ब्रह्म का निरूपण 


बादरायणु-प्रयित ब्रह्मसूत्र को साधारणत, उत्तरमीमासा या वेदान्त- 
दर्शान कहते हैं, उसका आरम्भ है ब्रह्म-जिज्ञासा से। श्रथातो ब्रह्म- 
जिज्ञासा--१।१।१ सूत्र । नातुमिच्छा जिजासा । 

ब्रह्मजज्ञासा के उत्तर में बादरायण ने ब्रह्मनिरूपण किस प्रकार 
जरिया है ? 

कहने की आवश्यकता नहीं कि ब्रह्म ही मुख्यतः ब्रह्मसूत्र का प्रति- 
पाच्य है। ब्रह्मस॑त्न को लक्ष्य करके भगवद्गीता में कहा गया है-- 

ऋषिभिवेहुधा गीत॑ छुन्दोमिविविधै. एथक्‌ । 
ब्रह्मसूत्रपदैश्चे हेतुमद्धिविनिश्चिते: ॥--३ ३९ 

अर्थात्‌ यह बह्मवस्तु ऋषियों के द्वारा कई तरह से विविध छन्दों 
में गाई गई है और हेठयुक्त त्रिनिश्चित ब्रह्मसूत्रपद में वही ब्रक्नवस्तु 
निरूपित हुई है। गीता में प्रयुक्त 'हेत॒युक्त' और 'विनिश्वित” ये दो 
विशेषण ब्रह्मसूत्र के सार्थक विशेषण हैं। 

आरम्भ में ही बादरायण ने कहा है--शासत्रयोनित्वात्‌---१।१।३ 

ध्त्रह्म एकमात्र शास्त्र के लिए ही मेय है”--क्योंकि वेद ही ब्रह्म का 
एकमात्र प्रमाण है| वेद में तक्ष के विषय में जो अनेक विरोध ऊपरी 
दृष्टि से देख पडते हैं, उसकी मीमासा होना आवश्यक है। पूर्वमीमासा 
में जैमिनि ने कर्म्मफाण्ड वेद की सीमासा क्री है। बरादरायण इस 
उत्तरमीमासा में जानफाण्ड वेद की मीमासा मे प्रव्ृत्त हो रहे हैं| 

समन्वय के सिव्रा विगेध की मीमासा सुसिद्ध नदी होती--वत्तु 


समनन्‍्वयात्‌--१। १४ 
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इस समन्वय का कारण युक्तियुक्त हेतु है। संस्कृत व्याकरण के 
नियमानुसार हेतु में पश्रमी विभक्ति है। ब्रह्मसूत्र हेतुद्योतक पश्चम्यन्त 
पद में कश्टकित है। यथा--- 
इईंच्तेर्नाशब्ठस्‌, अन्तर उपपत्ते:, रूपोपन्यासाच, आानन्द्सयो ध्भ्यासात्‌ 
इत्यादि । 
इसी लिए, गीता ने ब्रह्मसृत्र को हेतुमत्‌ और विनिश्चित कहा है। 
चेद का कर्मकाण्ड सटिता और ब्राह्मण भाग है तथा वेद का 
जानकाण्ड आरण्यक और उपनिपद्‌ हैं। कर्मकारंड के बाद शानकारंड 
है | ज्ञानकाड ही वेद का अ्रन्त या चरम भाग है, इसी से इसका नाम 
चेंदान्त है। वेदान्त का निरूपणकारी होने से ब्रह्ममूत् का नाम 
चेदान्त-दशन है। 
विश्व का परम तत्त्व क्या है! यही दर्शन का चरम प्रश्न है। 
घेदान्त का कहना है कि ब्रह्म ही परम तत्त्व है। 
यस्मात्‌ पर नापरमस्ति किल्लित्‌--श्वेत, ३।६ 
घुरुपात्‌ न पर किल्वित्‌ सा कोष्ठा सर परा गतिः --कढठ, ३॥११ 
बांदरायण ने अक्षसूत्र के तीसरे अध्याय में, इस सम्बन्ध में, पूर्वपक्त 
उपस्थित करके उसकी भीमासा की है। थे कहते हैं---आशइ्ढा हो 
सकती है कि ब्रह्म से भी श्रेष्ठ कोई तत्त्व है; क्योंकि श्रूति ने 
कही कहीं पर 'सेतु' इत्यादि कहकर ब्रह्म का वर्णन किया है। सेतु का 
तातपय यह कि मानों उसका कृवलम्गन करके उसके परे भी कोई 
ध्रन्‍्य वस्तु यहीत हैं। 
परंमतः सेवूल्मानस वनन्‍्धभेद्‌ ज्यपदेशेस्धः ।---श।२१३५ 
परम्‌ अतो बह्मणः अन्यत्‌ ठक्व॑ भवितुसहंति। 
कुतः सेतुच्यपदेशात---शझूर-भाष्य १ 
यह पूर्ववपक्ष है। .उत्तर में बादरायण प्रत्येक आक्षेप का खण्डन 
करते हुए कहते है--- 
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सामान्यात्‌ तु | चुद्धवर्थ: पाठवत्‌। स्थानविशेषात्‌ प्रकाशादिवत॥ 
उपपत्तेश्व । अह्सूच, ३।२३२-४ 
अतएव उनका सिद्धान्त यह है कि श्रहय ही चरम तत्त्व है| 
अधिक क्या, ब्रह्म के सिवा और कुछ नहीं हैँ । 
तथान्यग्रतिपेघात्‌ +---अ० सू०, छे।२।३६ 
श्रूति ने ब्रह्म-ब्यतिरिक्ति अन्य वस्तु का प्रतिपेध किया है) 
महवेद॑ सर्च्यम्‌ । नेह नानास्ति किन्नन इत्यादि । 
ब्रह्म भूमा---असीम है | 
भूमा संप्सादात्‌ श्रष्युपदेशात---१शझ 
बह द्ुलोफ और भूलोफ़ सब का आयतन है। 
थु-भ्वाद्यायतन स्वशब्दात्‌ू--9)३।१ 
ओर सर्वव्यापी है । 
अनेन सब्वैगतत्वम्‌ भायासशब्दादिभ्यः--१२|३७ 
वह अनादि और अक्तर है---उसका क्षय और व्यय नहीं है, उसका 
श्रादि और अन्त भी नहीं । 
अत्तरम्‌ 'पम्बरान्तएते---१३% ० 
अ-सम्भवस्तु सत* अनुपपफततेः---२।३।६ 
असतवु इति चेत्‌ न प्रतिपेधमात्तत्वात---२॥ ९७ 
वह असत्‌ नहीी--सत्स्वरूप है । 
बट चित्‌ ई--श्राह च तन्मात्रम---३६।२१६ 
तन्मातरम + चैतन्यमात्रम्‌ अर्थात्‌ वह प्रमानचन है| उसी की अन॒ 
माति से सब ऊुछ विमामित होता ई---अनुकतेन्तस्य च--?।३॥२१२ 
अनुऊुति: -+ घनुभातिः--सस्य भासा स्व॑मिंदं विभाति--फट,९। १९ 
घट आनन्द-स्वरूप ईै--शआ्रानन्दमयो<म्यासात--१। ११ २ 
भ्र्‌ति ने वारबार उसके आनन्दत्व को प्रकट फ्िया है-- 
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रसो बे सः। रस॑ शोवायं लवृध्वानन्दी भवति। सत्यम्‌ क्लानस 
अनन्तवम्‌ अह्य । विज्ञानमानन्द॑ अह्म इत्यादि । 
बह आनन्द का विकार नहीं है, आनन्दप्रचुर--आनन्दघन है। 
विकारशब्दोन्नति चेत्‌ न प्राजुर्याव--१११।१ हे 
आनन्ददुयः प्रधानस्य--३।३॥१ १ 
सत्‌ चित्‌ आनन्द---अ्रह्म के स्वरूपवोधक इस विशेषण का सर्वत्र 
उपसंहार करना चाहिए | 
सारा विश्व उसका अन्न है, अदनीय है--वह अत्ता है--अत्ता 
चराचरअहणात्‌--- १२६ 
वह विश्वपति, जगत्‌ का शासक है--सा च प्रशासनाव--११३११ 
श्रूति का कथन है--- 
एठस्प वा अशासने ग्रागि सूर्य्याचन्द्रमसों विष्वों तिष्ठत ! 
“>चुह९० शे।मा। ६ 
यह विधाता है, जगत्‌, का नियामक है--महद्‌ भय वज्जमुद्यतम्‌ 
--कठ, $॥२ 
भीपा5्स्माद्‌ वातः पवते भीषदिति सूय्येः । 
भीषाञ्स्माद अभिरचेन्द्रश्न सत्युआवति पद्चमः ॥-- सैत्ति, रा! 
इस प्रशज्ञ मे वादरायण का सूत्र है--कम्पनातू---१।३०४० 
वह अन्‍्तर्यामी--जड़ और जीव, |देववा और मनुष्य--सब के 
' अन्तर में प्रविष्ट हेकर सयमन करता है-- 
अन्तर्य्याम्यधिदेवादिपु तद्धमब्यपदेशाच---१२।१४ सूत्र । 
सचमुच ये उसके अश हँ-- 
अशो नानाव्यपदेशाव---२।२।४ ६ 
आर स्वरूपत उससे अमिन्न हैं-- 


आत्मेति तृपगच्छ॑ति आहयन्ति च--४।१।३ 
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सचमुच ही वह उनके हृदयाक्ाश में दहर रूप मे, विराजमान है-- 
दृहर उत्तरेभ्यः---१३॥१४ 
अभ्युपगमात्‌ हदि हिं---२।३॥२२ 
गुहा प्रवृष्टवात्मानों हि तदर्शनात---१२१ 
किन्तु फिर भी वह उनकी अपेक्षा अविक है--अधिकन्तु भेदनिदद- 
शात्‌ू--२।१॥२२ भेदव्यपदेशाबान्य.--१॥१।२१ सूत्र । 
वास्तव में जीव का कतृ त्व उसी से है-परात्‌ त॒ तत्‌-श्र्‌ ते:---२।३॥४१ 
ब्रह्म से ही जीव की प्रेरणा है--यही श्र्‌ लिसिद्ध है। यह प्रेरणा 
जीव के कम्मानुसार ही सिद्ध होती है,--नहीं तो शासत्र का विधि-नि्मेध 
निरथेक हो जाता है| 
कृतग्रयत्नापेज्वस्तु विहित-प्रतिसिद्धावैयर्थ्यादिभ्य----२॥३।४२ 
क्योकि वद्दे जीव का कर्म्मफलदाता है--- 
फलमत उपपत्तेः--३।२।३८। पूव्व॑न्त वादरायणो व्यपदेशास्‌। 
३।२। ७१ सूत्र । 
बेदान्त का प्रतिपादित ब्रह्म सविशेष है या निर्विशेष, सविकल्प है 
या निर्विकल्प, सोपाधिक है या निरुपाधिक, सगुण है या निर्गण ! 
अर्थात्‌ ब्रह्म जो लक्षण से लक्षित, चिह्न से चिह्नित, विशेष से विशेषित 
ओर उपाधि से उपहित किया जा सऊता है या नहीं ? वेदान्त की यही: 
अ्रम समस्या है। श्रीशह्भराचार्य कहते हँ--सब्धत्र हि ब्रक्म-स्परूप- 
प्रतिपादन-परेंपु वाक्येपु अपास्त-समस्त-विशेषमेव ब्रह्म उपदिश्यते? श्रर्थात्‌ 
उपनिषद्‌ आदि में जहाँ पर ब्रह्म के स्वरूप का प्रतिपादन किया गया है 
वही पर उसे समस्त-विशेष-रहित--निर्व्यिशिद्ष कह गया है। अन्य पक्त 
मे श्रीरामानुजाचार्य कहते हैं, निर्विवशेपे ब्रह्मणि न किसफि प्रमाणु 
समस्ति--निर्विशेप ब्रह्म के सम्बन्ध भें कुछ भी; प्रमाण नहीं है। 
आचारयों के इस विरोबस्थल पर ब्रह्मसृज़ क्‍या मीमासा करता है ? 
पहले तो हमें यह ध्यान देना चाहिए ऊफ्रि ब्रह्म के बिपय में दो 
प्रकार के श्र्‌ तिवाक्य देख पड़ते है। शड्जवराचार्य ने कद्दा है-- 


६.» 


सन्ति उभयलिद्ाः श्रुत॒यों अह्मविषया'। सब्वेकर्स्सा सब्बंकासः 
सब्वंगन्धः सब्बंरस इत्येबसाथाः सविशेयल्िद्वा: अस्थूलम अनझ 
अहस्वम्‌ अरदीर्ंसू इत्येवमाधाश्च निर्षिशियलिश्ञा, । 

ब्रह्मविधयक दो प्रकार की श्र्‌तियाँ देखी जाती हैं, एक स-विशेष- 
लिड् श्र्‌ति--जैसे वह सर्व्यकाम, स्व्वंगन्ध और सर्व्वरस है!। दूसरी 
निर््बिशेष-लिड्ड भ्र्‌ ति, जैसे वह स्थूल भी नही है और यह्रम भी नहीं है; 
नाठा भी नही है ओर लम्बा भी नहीं है | 

निर्ब्बिशेप अह्मविषयक नेति नेति श्रति का सभी को स्मरण होगा--- 
अथात आदेशो नेनि नेति । 

“बह यह नहीं है, वह यह नहीं है” उसके सम्बन्ध मे इतना ही कहा जा 
सकता है। वास्तव से देखा जाय तो इस निव्विशेष ब्रह्म के उपदेश- 
स्थल मे श्रूति ने 'नज से बहुत काम लिया है। 

अस्थूलमनण अहस्वमदीधमस--च्चृहदारण्यक, २।६।१६ 

आशब्ठमस्पश मरूपसब्ययस्‌---कठ, ३॥१९ 

तदेतद्‌ अक्यापूव्वंसनपरमनन्तरमवाह्मम्‌ । बृहदारण्यक, २।६।१६ 

वह स्थूल भी नहीं है, सक्षम भी नटी है, नाठा भी नहीं है, लम्बा 
भी नहीं हे। न उसका शब्द है, न स्पश, न उसका रूप है, न क्षय । 
ब्रह्म के पहले या पीछे, भीतर या बाहर अन्य कुछ भी नही है। 

थततदड़े श्यमग्राह्ममगोत्रमवर्णमचक्तु.श्रोत्च॑तद्पाणिपादस, । * 

--झुण्डक, ३॥१|६ 
यह अदृश्य, अग्राह्म, अयोत्र, अवर्ण है, इसके न चक्तु है न कर्ण, 
न हाथ हैं और न पैर । 

दान्त-अ््ञ न बहिप्रज्ण॑ नोमयतम्प्रश् न प्शानधर्न न पशु नाप्रज्षम्‌ । 
अध्प्टमू अव्यवहाय्ममाह्ममलत्तशमचिन्त्यरब्पपदे श्य मेकात्यपत्ययसारं अप- 
बोपशर्मं शान्त शिवसद्वेतम्‌ चतुर्थ मन्यन्ते स आत्मा स विज्ञेयः । 

“-माण्ड्क्य, ७ [ 


( ११० ) 


जिसकी धजा न बहिर्मंख है, न अन्तमुंख ओर न उमयगरुख ही 
जो न प्रजान-बन है, न प्रज और न अप्रज ही, जो दशोन के अतीत, 
व्यवहार के अतीत, लक्षण के अतीत, चिन्चन के अतीत ओर निर्देश के 
अतीत है, जो श्रात्मप्रत्यय मात्र से पिद्ध है, जो प्रपश्चातीत ( निरुषाधि ), 
शान्त, शिव ओर अद्वित है। उसे तुरीय कहते हैं । 
इसी लिए उसे अनिर्देश्य, अनिरुक्त और अवाच्य आदि आख्या 
दी गई है। 
एतस्मिन्नदश्येद नात्य्येह मिरुक्ते ।--तैत्तिरीय, २।७ 
नैव वाचा न मनसा आप्तुं शक्यो न चक्षुपा ।---कठ, ६।३२ 
बह वाक्य, सन और इन्द्रिय से अतीत है । विदित और अविदित 
सभी पदार्थों से वह विभिन्न है। 
अन्यदेव तद्‌ विदितादथो अविद्ितादधि ।--केन, $।३ 
ये सभी निब्विशेप लिड् श्र्‌तिवाक्य हैं । 
दूसरी ओर उपनिषद्‌ मे सविशेप-लिड् भी अनेक सुन्दर गम्भीर 
सन्त्र पाये जाते हैं । 
नित्यानित््यानां चेतनश्चेतनानाम्‌ ।--इृहृदारण्यक, £।१६ 
बह नित्य का नित्य और चेतन का चेतन है। 
! अगणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌ । 
बह अणु से भी छोटा और महत्‌ से भी बडा है| 
स्वस्थ वशी सब्बस्येशान सब्वंस्थाधिपतिः। स न साघुना 
कर्मणा भूयान्‌ नो एवासाघुना कम्मेणा कनीयान्‌ एप सर््चेश्वर 
एप भूताधिपतिरेप भ्ूतपाल एप सेतुविधरण ठृपा लोकानामसम्मेदाय-- 
घृहटारण्यक, ४।४।२२ 
वह सब का प्रभु, सब का ईश्यर और सब का अधिपति है, अच्छे 
कर्म्म के द्वारा उसका उपचय नहीं होता, बुरे कर्म्म के द्वारा उसका 
अपचय नहीं होता, वह सब्वेश्वर, भूताधिपति है, वह भूतपाल है, वह 
लोकों का विभाजक और धारक सेठ दे। 


( १११ ) 


एप सरच्वेश्दर, एप रच्च॑ज्ञ, एपोव्स्तर्यास्येष थोनिः स्वस्थ पभवाप्य- 
थौ हि भूतानाम ।--सार्टूक्य, ६ 
वह सब्वेश्वर, सर्व्यनष और अंन्तर्यामी है, वही विश्व का कारण 
है, वही सब भूतों की उत्पत्ति और प्रलय का स्थान है । 
अपाणिपादो जव॑नो अहीता 
पर्थत्यचचुः स श््णेत्यकर्णः । 
सचेत्ति चेध न च तस्यास्ति वैत्ता 
तमाहुरम्रथ पुरुष सहान्तम्‌ ॥ श्वेताश्वतर, ३११६ 
इसके हाथ नही, वह ग्रहण करता है, उसके पैर नहीं, वह गमन 
करता है, उसके आंखे नहीं, सुनता है, वह सब्वन है पर उसे कोई नहीं 
जानता । उसी को महान्‌ पुरुष कहते हैं । * 
एप आत्मा5पहतपा५्मा विजरो विरूत्यु" विशोको विजिधत्सो5पिपास+ 
सक्ष्यकासः सत्यसकझूल्प, (--छान्दोम्य, 5१॥£ 
वह आत्मा अपापबिद्ध, जराह्ीन, मृत्युदीन और क्लुधा-तृष्णा से 
हीन है, वह सत्यकाम और सत्यसडडल्प है | 
इन सविशेष-लिज्ध ओर निव्विशेष-लिड् भ्रूतिवाक्यों को लक्ष्य 
करके वादरायण ने सूत्र वनाया है-- 
न स्थानत्तो5पि परस्थ, उसयलिडं सब्बन्न हि---३॥२।११ 
[ स्थान >> उपाधि, यथा ३॥२।३४ और ३२१४ सूत्र में | ] 
«सर्वत्र ही (शभ्रूति में ) ब्रह्म का उमयलिड्न ( निन्विशेष और 
' सविशेष भाव ) में उपदेश है, उपाधि सम्बन्ध होने पर भी उसके 
निर्व्वशेष भाव का विलोप नहीं होता । आह्षेप हो सकता है कि श्र्‌ति से 
जब इन दोनों भावों का भेद वतल्वाया गया है तंब ब्रह्म उमयलिज्ञ 
नही हो सकता। , 
बादरायण इसका उत्तर देते हैं-- 
भत्येकम्‌ अतद्वचनात्‌। भपि च एवम्‌ एके--अक्यसूत्, ३६३२-१३ 


*( ११२ ) 


सब स्थानों में भेद नहीं बतलाया गया है | किसी किसी वेद शाखा 

भे ऐसा ( अभिन्न रूप से निर्देश ) है, यथा-- 
एतद्‌ थे सत्यकाम ! परज्च अपरज्न महा । 

है सत्यकराम ब्रह्म के पर और अपर दो विभाव हैं । 

फिर भी आक्षेप हो सकता है कि ब्रह्म यदि सविशेष या सोपाधिक 
होगा तो वह साकार हो जायगा | 

इसका उत्तर चादरायण देते है-- 

अखरूपवद्‌ एवं हि तत्मधानत्वातू--ब्रह्मसूत्र, २२१४ 

रूपायाकार रहितमेव ब्रह्म ग्रवधारयितव्यम्‌ न रूपादिसत% #निरा- 
कारमेव ब्रह्म ग्रवधारयितव्यस---शझ्वरभाष्य । 

ब्रह्म को निराकार निश्चित करना ही ठीक है। उपाधि से सम्बद्ध 
होने पर भी वह साकार नहीं है। क्योकि उसकी उपाधि स्वेच्छाकृत है । 
थदि कह्दो कि तब स्विशेष लिड्ज भ्र्‌ति की क्‍या गति होगी, तो उसका 
उत्तर वादरायण देते हँ--- 

प्रकाशवत्‌ चार्वेयथ्यांच---३॥२।१६ 

सविशेष भाव उपाधिकृत है। जिस तरह सूर्य का प्रकाश वातायन 
( भरोखा ) प्रद्नति उपाधि के भेद से सीधा और टेढा आदि भाव 
घारण करता है वही हाल म्रक्म का भी है। 

इस तत्व को विशद्‌ करने के लिए वादरायण ने जल में सूर्य- 
प्रतित्रिम्म का दृष्टान्त दिया है--- 

अतएव चोपमा सूयेकादिवत्‌---बह्मसूत्र, ३।२।१४ 

यदि कहो क्रि यह दृष्टान्त उपपन्न नहीं है तो वादरायण उसका 

भी उत्तर देते हैँ. 


- बुद्धिदास भाक्तूवमन्तर्भोवाहुभय सासअ्स्था देवम, । 
दुर्शनाच्च--दे। ३।६०-॥ 


3५०: 
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उपाधि में अक्म का अन्तर्भाव होने से, गौणभाव से उसकी बृद्धि 
ओर हास उपपन्न होते हैं, जैसे जल में प्रतिबरिम्बित रय का, जल के 
हिलने से कम्मन और जल के ठहर जाने से स्वैये होता है । 
इस अकार सविशेष और निर्विशेष, दोनों ही लिझ्लो का सामजझस्य 
हो जाता है| भ्रूति ने भी ऐसा ही दिखाया है यथा-- 
अनेन जीवेनात्मनालुप्रविश्य । 
प्रत्यगात्म रूप से उसने उपाधि मे प्रवेश किया । 
आगे के सूत्र मे वादरायरण॑ कहते हैं--- 
अक्ृतैतावत्‌त्व॑ हि प्रतिपेवति । ततो अवीति व भूय/--ऐ।२।२२ 
ब्रह्म सोप्ाधिक होने पर भी वास्तविक पक्ष में ससीम नहीं होता, 
यही श्रूति का उद्देश्य है। तो श्रुति ने ऐसा कहाँ पर कह है! जैसे 
पुरुष सूक्त में--- 
अतोज्यायाश्र पूरुपः । पादोस्य विश्वाभूतानि, त्रिपादस्थाब्तं दिवि। 
परम पुरुष ब्रह्म प्रन्‍श्य के अतीत है, उसका एक चरण सारे भूत 
हैं और तीन चरण प्रपश्च से परे हैं । यह निर्व्विशेष ब्रह्म का परिचय 
देकर बादरायण ने यूत्र बनाया है--- 
अर्श्यत्वा दियुणको धस्मोक्त----१२।२१ 
यहाँ पर निर्व्पिशेय-अक्ष-प्रतिपादक प्रसिद्ध मुश्डक श्रुति है--- 
यवतद्‌ भ्रद्देश्यम्‌ अग्राह्मम्‌ अगोन्नम्‌ 
अवर्णम्‌ अचचु-श्रोत्रस्‌ तद्‌ अपाणिपादम्‌ । 
नित्यम्‌ विभुम्‌ सब्बेगतम्‌ सुसूचमम्‌ तद्‌ 
अव्ययस्‌ यद्‌ भूतयोनिस्‌ परिपश्यन्ति धीराः ध 
अर्थात्‌ ब्रह्म अद्श्य, अग्राह्म, अगोच्र, अवर्, नित्य विभ्वु सब्बंगत 
और सुसूक्षम है | 
सद्‌ अध्यक्तमाह--२।२।२३ 
वह अव्यक्त, इन्द्रिय भन और बुद्धि के अगोचर है। श्रुत्ति ने 
ऐसा ही कद्दा है। यथा बृहदारण्यक-- 


मा 


( रृश४ ) 


स एप नेति नेति आत्मा अगृद्यो न हि शृक्यते इत्यादि--३। धर२३ 
कहने की आवश्यकता नहीं कि इस सूत्र का लक्ष्य भी निर्विशेष 
ब्रह्म है । क्योकि आगे के ही सूत्र में ब्रह्म के सविशेप भाव को लक्ष्य 
करके बादरायण कहते हैं--. 
अ्रपि संवोधने अत्यक्षालुमानाभ्याम । 
सबोधन-समय पर वह योगी के ध्यान गम्य हो जाता है---यही 
श्र्‌ तिस्मृति का उपदेश है| भ्रूति यथा--- 
अध्णव्मयोगाधिगमेन देव मत्वा घीरो हर्षशोकी जहाति--कठ, २१२ 
हुदा मनीषा मनसाभिछतस्तो थ एतद्‌ विदुरसतास्ते भवन्ति--करठ, ६६ 
स्मृति--यथा, 
ज्योतिः पश्यन्ति युआनास्तस्मै थोगात्मने नमः | इत्यादि 
बादरायण कहते हैं कि यह स्विशेप ब्रह्म सर्ब्वशक्तिमान्‌ और 
सर्व्यधम्म॑पेत है | 
सब्मोप्रेता च तइर्शनात---३।9३० 
सब्येधम्मॉपपत्तेश्व---२ 98३७ 
विवक्ितगुणो पपत्तेश्न---9२२ 
यद्द सविशेप ब्रह्म ही जगत्‌ की सश्टि, व्थिति और लय करता है--- 
जन्मादस्य यतः---$।9२ 
इसी से उपनिपद्‌ में उसका छदग्मननाम 'तज्जलानं है-- 
यतो वा इसानि भूतानि जाबन्ते, येन लातानि जीवन्ति, यरत्म- 
यन्यभिसचिशन्ति । 
यह सविशेष ब्रह्म दी विश्वयोनि है--थोनिश्र गीवते--१) ४१७ 
योनि का अर्थ है कारण । फारण दो घकार का है, निमित्त श्रीर 
उपादान | जिस तरद गहने के लिए सोना उपादानलारण है श्र 
सोनार निमित्त-कारण, बे के लिए मिट्टी उपादान कारण है और 
कुम्दाग निमित्त-फारण | तो अक्त जगत्‌ का कीन कारण है--निमित्त या 
उपादान ! बादरायण जहते है ह्वि यद्द दोनों ही ई--निमिस भी और 


_ शृश्प ) 


उपादान भी ) जगद्‌वाचित्त्वातू--१।४!१६ सूच्र मे बादरायण ब्रह्म को 
निमित्तफारणता को सूचित करके कहते हैं--- 

मझृतिश्व प्रतिक्षाच्प्टन्वाजुरोधात---१।8।२ ३ 

ब्रह्य म केवल जगत्‌ का निर्मिच-कारण ही है, बल्कि वही निमित्त 
है ओर वही उपादान | ब्रह्म से अनुलोम क्रम से आकाश, वायु, अभि, 
अप्‌ और लिति--इन पश्च तत्त्वो की सृष्टि होती है और बिलोम क्रम 
से ब्रह्म मे उनका सैय हो जाता है । 

विपयायेसा तु क्रमोडइत उपपच्मतें च--अछसून्न, २३१४ 

प्रजये के समय विविध विचित्र स॒प्टि ब्रह्म मे एकीमत हो जाती 
है--तमः परे देवे एकीमवति | उस समय एकाकार ब्रह्म के सिवा ओर 
कुछ भी नहीं रहता--- 

आत्मा वा इंदस अग्र श्रासीत्‌ नान्‍यत्‌ किश्वन सिपत॑ । 

प्रलय का अन्त होने पर उसमे सिसत्षा ( सृष्टि की इच्छा ) 
का उद्दय होता है इसी को श्र्‌ ति ने 'काम' कहा है । 

कामस्तदुमें समवर्तताधि--ऋग्वेद । सा अकासयत बहुः स्थास 
पजायेय--सैत्ति० । 

इस विषय को लक्ष्य करके बादरायण ने सूत्र बनायां है--कामाच 
नानुमानापेक्ञा-- १११८ | 

यह सृष्टि कुछ झन्ध प्रवेष्ध नही है--यह इच्छामय व्यापार है--- 
इंच्षुतेना शब्दम--१॥१॥४ सूत्र । 

क्योकि ब्रह्म न केवल भूत-सप्टि करती है, बल्कि भूत का नाम- 
रूपव्याकरण भी उसी का किया हुआ है । 

संजाहुपिस्त त्रिबित्‌ छुब्बैत डपदेशाच---२४।२० 

इस सृष्टि-प्सड़ के सम्बन्ध मे वादरायण ने, ब्रहम॑संत्र के द्वितीय 
अध्याय के प्रथम प्रद भे, एक विलचित्र विचार उठाया है। वह विच्यर 
यों है--- 


( ११६ ) 


(के ) जगत्‌ अचेतन है और ब्रह्म चेतन। अतणएव शड्डा हो 
सकती है कि चेतन ब्रह्म से अ्रचेतन जगत्‌ की उत्पत्ति क्रिस प्रकार 
सम्भव है। बादरायण इसका उत्तर देते हैं कि इस व्याप्ति का व्यमि- 
चार देख पड़ता है। क्योकि चेतन से अचेतन की उत्पत्ति के दृष्टान्त 
कुद् थोड़े नहीं हैं। जिस प्रकार चेतन पुरुष से श्रचेतन केशो और 
नख्रों की उत्पत्ति देखी जाती है ( ब्रह्मसूत्र, २/(।४-११ ) | 

(ख ) कुम्हार घडे को डण्डे और चके प्रश्नति सामग्री की सहा- 
यता से बनाता है । जहा के पास जब सामग्री नहीं है तब उसने इस 
विचित्र जगत्‌ को किंस प्रकार उत्पन्न किया ? इस आक्षेप का उत्तर 
बादरायण यह देते हैं कि सासग्री के बिना भी रृष्टि होते देखी जाती 
है--क्वीरवद्धि | देवादिवत्‌ अपि लोके--२।१।२४-२५ 

इसके भाष्य में श्री शह्लराचाय्य॑ ने लिखा है--'दूध या पानी, 
किसी बाहरी साधन की आवश्यकता न रखकर, दही और बफ॑ के रूप 
में परिणत हो जाते हैं, वही हाल ब्रह्म का भी है। ब्रह्म एक है सही, किन्त 
वह विविध विचित्र शक्तियों से युक्त है। अतएव उसका विचित्र परि- 
णाम असक्भत नहीं है। ओर जिस प्रकार देवता, पितर, ऋषि प्रश्ति 

महाप्रभावशाली चेतन ( पुरुष ), किसी बाहरी साधन की अपेक्षा के 
बिना ही, अपने अपने ऐश्व्य-बल से, सड्डल्प मात्र से ही बहुवबिध 
शरीर, महल और रथ प्रभ्वति बना देते हैं उसी प्रकार चेतन ब्रह्म भी 
ऊफ़िसी प्रकार के बाहरी साधन की अपेक्षा किये बिना ही स्वथ जगत्‌ 
की सृष्टि करता है ! 

(ग ) फिर भी आक्षेप हो सकता है कि जगत्‌ यदि ब्रह्म का परि- 
णाम है ओर ब्रह्म जब कि निरवयव है तब या तो निखिल ब्रह्म ही कार्य- 
रूप में परिणत ( विकारग्रस्त ) होगा या उसे सावयव कहना पड़ेगा | 

कृत्स्नप्रसक्ति' निरवयवत्व-शब्द-ब्याकोपो वा--२।१।२६ 

इसका उत्तर ब्रादरायण देते ईँ--श्र्‌ तेश्च शब्दमूलतलवात्‌ 

-.२।१।२१ 


( ११७ ) 


जिस श्र्‌ ति ने ब्रह्म से जगत्‌ की उत्तत्ति का उपदेश किया है उसी 
ने कहा है कि ब्रह्म विकारप्रस्त हुए बिना ही अवस्वित है। उसके एक 
अश मे सारे भूत हैं और अन्य तीन अशों में अमृत है। अतएव ब्रह्म 
के विकार की आशड्डा कहाँ रही 

(थघ ) फिर भी आजक्षेप हो सकता है कि ब्रह्म जब विकरण ( इन्द्रिय- 
वर्जित ) है तब वह किस प्रकार सृम्टि-कार्य को सम्पन्न करेगा ? बाद- 
रायण उत्तर देते हैं कि श्रूति का उपदेश यह है कि ब्रह्म करण के 
बिना ही कर्म्म करता है। 

विकरणत्वाद इत्ति चेत्‌ तदुक्तम--२१।३१ 

उनकी लक्तित श्र्‌ति यह हे---अपाणिपादो जबनो शहीता। पश्य- 
त्यचक्तु, स श्णोत्यकर्ण. ॥ 

विनु पद चले सुनै बिन काना। कर बिनु कर्म करे विधि नाना ! 
बिना ही आँखों के देखता और बिना ही कानों के सुनता है । 

(ड ) फिर मी आक्तेप दो सकता है कि ब्रह्म जब आसपमकाम है' 
तब फिर किस सतलव से--फक्रिस कमी को दूर करने के लिए--बह 
सृष्टिकम्म में प्रवृतत होगा ? बादरायण उत्तर देते हैं--. 

लोकदत्‌ तु लीला कैवल्यमु---२॥१।३३. 

सृष्टि उसका लीला-विलासमात्र है, जिस प्रकार ब्रालक बिना 
प्रयोजन के भी क्रीड़ा करता है उसी अकार ब्रह्म का सृष्टिकार्य भी है | 

(च ) फिर भी आपत्ति हो सकती है कि जगत्‌ जब वैयषम्य के 

«» आधार पर है--यहाँ पर जब कोई दुखी है और कोई सुखी, कोई धनी 
९, है कोई दरिद्र, तब जगत्‌ यदि ब्रह्म की रचना हो तो या तो वह पक्त- 
पाती है या निष्ठुर | 

इसका उत्तर बादरायण देते हैं--- 

चैपम्यनैशच ण्ये न, सापेदत्वात्‌ तथा हि द्शयति--२।१।३६४ 

जीव के अनादि कर्म्म के अनुसार ब्रह्म सष्टि करता है। जिसका 
सुझृत है उसे सुखी कर देता है और जिसका दुष्कृत है उसे दुखी 


( (९८ ) 


करता है। इसमें उसके पक्तुपात या निष्करुणता को प्रसद्ध नहीं उठ 
सकता | 

ब्रह्म के साथ जगत्‌ का क्‍या सम्बन्ध है? इस प्रश्न का उत्तर 
बादरायण देते हैं--- 

तद्नन्यत्वम्‌ आरस्भणंशव्दादि्ध्यिः--१। १।१ ४ 

जगत्‌ धरह्म से अनन्य ( अभिन्न ) हैं--आरम्भण-श्रुति का ऐसा 
ही उपदेश है। यहाँ पर निम्नलिखित छान्दोग्य श्रुति उनका लंदंय है-- 

यथा सौम्य एकेन म्तल्पिएडेन सब्ब॑ सश्मय विज्ञातं स्थादू वाचारस्भयं 
विकारो नामघेय॑ खझत्तिका इत्येव संत्यम्रु एवं सौम्य स आदेश। । 

जिस प्रकार मिद्दी के एक ढेले को जान लेने से सारी शुएमय 
वस्तुएँ जान ली जा सकती हैं, क्योकि वाक्य का आरम्भ विकार है, 
नाम का भेदमात्र है--सिर्फ मिट्टी ही सत्य है--वैसा ही उपदेश ब्रह्म के 
सम्बन्ध में मी है। अर्थात्‌ एक ब्रह्म को जान लेने से ही सब वस्तुएँ 
जान ली जाती हैं। क्योंक्रि जगत्‌ मे और ब्रह्म में नाम रूप का प्रभेद 
मात्र है--दोनो स्व॑रूपतः अभिन्न हैं। जिस प्रकार कुए्डल कड़ा हार 
प्रति सोने के गहनों में नाम रूप का भेद होने पर भी रासायनिक की 
दृष्टि मे वे सब सोने के सिवा ओर कुछ नहीं हैं, उनके बीच श्राकार 
ओर सजा का भेद होने पर भी रासायनिक की दृष्टि मे वे राब सोने के 
सिवा और कुछ नहीं हैं, उनके बीच आकार ओर सजा फा भेद होते 
हुए भी वे सब सुवर्ण ही हँ--उसी प्रकार जगत्‌ के विविध वैचिन्यमय 
लेने पर भी ब्रह्म के सिवा और कुछ नद्दी दै। जीव और जड़, भीक्ता 
ओर भोग्य, प्रधान और पुरुष उसी की प्रकृति है--अर्थात्‌ यह सत्र 
घकार या भेद ( ४८१९७ ) मात्र है। 

एकमेय शरह्म नानाभूत-चिदचित-प्रकारं नानास्चेन अ्वस्थितम । 

--सब्बद्शनसंग्रह । 
भा परापरसस्मिश्ना ध्कृतिस्ते सिसक्या । 


( ११६ ) 


एऊमेवादितीय ब्रह्म को सिसत्ना या सष्टि का सल्लल्य होने पर 
उसऊी प्रकृति पप और अपरा रूप मे, जीव और जड रूप में, समिन्न 
होती है । अब जो जिसका प्रकार या भेंद है वह क्‍या उससे अनन्य 
नही है ! 

भोक्ता और भोग्य, प्रकृति और पुरुष ब्रह्म के ही विभाव या भेद 
हैं, इसका समर्थन बादरावण ने निम्नोक्त सूज्ञ मे किया हैँ--- 

भोक्तापत्तेरविभागश्चेत्‌ स्पात्‌ लोकवत:----२।१।१ ३ 

इसके भाष्य में शह्भराचार्य कहते हैं--- 

यदि कोई आपत्ति करे कि ब्रह्म को जगत्‌ का कारण कहने से 
भोक्ता ओर मोग्य का प्रसिद्ध विभाग लुत हो जायगा तो बादरायण 
उत्तर देते हैं---स्थात्‌ लोफबत'--नहीं ऐसा कहने से उस विभाग को 
तनिकफ भी आँच नही लगती; क्योंकि लोक में ऐसा देखा जाता है। 
जैसे समुद्र म फेन, बीचि, तरड्ड, बुलबचुला प्रभ्नति परत्पर मित्र हैं, फिन्तु 
वे सब जल के ही विकार हँ--अतएव जलात्मक समुद्र से अभिन्न हैं, 
फिर भी उनका परस्पर सश्लेप देखा जाता है, पैसे ही ब्रह्म के सम्बन्ध 
में भी यह भोक्ता ओर भोग्य का उपयोग समझना चाहिए। तरस 
प्रमति समी जलात्मक जल से अभिन्न होने पर भी जिस तरह उनका 
विभाग विज्लुत्त नदी होता, फेन फेन ही रहता है, त्रग तरग ही रहती 
है, उसी तरह भोक्ता और भोग्य, प्रकृति और पुरुष यद्यपि दोनो ही 
ब्रह्मात्मक हैं, अक्ष से अमिन्न हैं, तो भी उनका परस्पर का भेद 


;क्‍ 5 4२ 
| "छुप्त नही होता । 


जो हो, प्रश्न होता है कि सविशेप ब्रह्म ओर निर्विशेष ब्रह्म एक ही 
वस्तु हैँ अथवा इनके तत्त्व में अन्तर है ? बादरायण उत्तर देते हैं-.. 
सविशेष ओर निव्विशेप, सगुण ओर निर्गृण कुछ भिन्न तत्व नहीं 
है--एक अद्वितीय ब्रह्म का विमिन्न विमावमात्र है। 
प्रकाशादिवज्ञ अ्रवैशेष्यम्‌ । अकाशश्च कर्मंण्यभासातू-- 
अह्यसून्र ३३१।२९ 


( १२० ) 


बादरायण कहते हैं कि इसका दृश्टन्त प्रकाश है । करोखे मे आया 
हुआ सूर्य का प्रकाश क्या आकाशब्यापी प्रकाश से भिन्न है ! दोनों में 
केवल उपाधिकृत भेद है। 
बादरायण ने अन्यत्र भी यही बात कही है--- 
विकारावत्ति च तथाहि स्थितिमाह-- ४४१६ सूत्र 
विकारावर्ति अपि नित्यमुक्तं परमेश्वर रूप॑ न केवल विकारमात्र 
गोचरम्‌ । 2 >< >»८ तथाहि अस्य छविरूपां स्थितिमाह आस्नाय--- 
एतावान्‌ अस्व महिसा ततो ज्यायारच पूरुष, ।--शझूरभाष्य । 
अर्थात्‌ ब्रह्म के दो भाव हैं, एक विक्रारबर्ति, विश्वानुग (सविशेष ), 
ओर दूसरा निर्विकार, विश्वातिग ( निर्विशेप )। श्रुति ने उसकी इस 
द्विरूप स्थिति का ही उपदेश ऊक़िया है। निव्बिशेप ब्रह्म जब माया-उपाधि 
अड्डीकार करके अपने को मानो आवूृत्त कर लेता है तब उसका जो 
भाव होता है वह उपाधिजनित ससीम भाव ही सविशेष भाव है | 
यस्तूर्णनामि इव तन्तुभि' प्रधानजैः 
स्व्रभावतो देव एकः स्पमादृणोत्‌ ।--श्वेत, ६।१० 
जब इस उपाधि का तिरोमाव हो जाता है तब ब्रह्म के स्वेच्छाकृत 
ससीमभाव का तिरोभाव होकर वह असीम अनन्त रूप में विराजमान 
हो जाता है। इसी लिए बादरायण ने यज्ञ बनाया है--- 
भअतोअ्नन्तेन तथाहि लिड्रम्‌ू-- बहासूत्र, ३।२।२६ 
श्रुति ने ऐसा ही ब्रह्म के लिंग ( लक्षण ) का उपदेश ऊफिया है | 
अतएव सगुण और निर्गुण सबविशेष ओर निर््रशेष कुछ मिन्त तत्त्व 
नहीं है । 
बादरायण ने अन्य दरृठान्त द्वारा भी इसी बात को स्पष्ट किया 
दिया है--तिस प्रकार श्रतिदुण्दल--सोप श्लौर उसकी कुर्ढली | 
उमयब्यपरे शात्तु भहिकुएडलवत्‌--प्रह्सूत्र, ३२२७ 


डॉ 


है २९३०) ८; 

अंत उभयव्यपदेशदर्शनोत्‌ अहिकुण्डलवत्‌ अन्न तत्व भवितमहेति ५ - 
८ >८ )८ यथाहि अहिरित्यमेद्‌ः कुण्डलाभोगग्रांशुत्वादीनि इति भेद 
शुवमिहापरदि । --शक्लरभाष्य 

जब भेद और अमभेद दोनों का ही उपदेश हैं तब तत्व को अदहि- 
कऋुण्डलवतब समकना चाहिए । इस प्रकार देखने में अमेद है और 
कुण्डल के विस्तार तथा उच्चता आदि को देखने से भेद है; बह्च का 
भी यही हाल है। 

सगुर और निर्गण, शाविशेष और निर्विशेश के भेदाभेद को स्पष्ट 
फरने के लिए बादरायण ओर भी कहते हैं--- 


अकाशा श्रयवद्दा तेजस्त्वात्‌ पूव्व॑द्वा--अह्यसूत्र, ३ । २। २८-- २६ 


श्रद् जब॒तेज,घ्वरूप है त्तव ज्योति के इशन्त्र से भी सविशेद 
आरर निविशेष का ऊपाधिगक़ भेद और स्वरूपगत कमेद प्रतिपन्न होता है । 


निम प्रकार रुफेद ज्योति रड्जीन कॉँच के सयोग से लाल शोर 
पीते रड् की हो जाती है, अथवा जैसे आधार के भेद से प्रकाश ठेटा 
और रीवा आकार धारण कर लेता है--उपाधि योग से अ्रह्म 
का भी वेमा ही रूप होता है । वास्तव मे बंह तो असीम है; किन्तु 
खसोशधिफ होने पर वह स्तर जान पता ऐै। स्वरूपतः यह निर्गण 
है, परन्तु उस दशा मे वह सगुणख जान पडता है। बह वास्तव में 
निष्किण है, फिन्तु उस दशा में वह सक्रिय जान पडता है। फ़िर भी 
शास्त्र ने इस सझुण और निर्यण के, सविशेए और निन्चिशेष के वस्तुगद 
भेद का निषेध किया है। 

प्रतिपेधात्--बहासुत्र, ६ २१ ३० 

युतद वे रत्यकाम परज्ञ अपरज् बद्ध--अश्न, € ॥ २ 

हे परमहाणी अभिष्येये शब्दश्य श्रशव्द्श्व --मैत्रां, ६। २२ 


( शश२ ) 


दे वाव भहणों रूपे, मत्त चैवामृत्तेत्न, मर्त्यज्ारतत, स्थित च॑ यठ 
व, सर्व च त्यत्‌ च एड रे ३।१ 
इन श्रतियों की लॉचय करके शह्लराचार्य कई 


द्विरुप दि तरह 
सब्बेप/धि विवर्भितभ7 ९ । १ । ११ सूत्र का साप्य 
श्रति में बह्य के दो रूपो का डउपदिश है-णक 
विशिष्ट और दूशर इसके विपरीत सारी उपागियों से विरवाजित ] ६ 
सिद्ध है कि बादरायर द्रस भेदाभैद-- इस मगुण 


के द्वार ऋनुमीदित 5 
और निर्गण सविशेण और निर्विशेष ब्रह्म का ऐसय ही श्रुतिमान्य है 


अप्टस अध्याय 
भूमा-वाद 
इए---अद्वेत मत 


अझाजकल ओगरेजी भाषा में पैनथिइजिस! (सिक्रातिश्षशा)) 
शब्द प्रचलित हो गया है। एथ॥ और “९०५ |इन दोनो यूनानी 
शब्दो के योग से 'पैन-यिइजिम” शब्द उत्रत्न हुआ है। शैत्वा 
का अर्थ है 2] (सत्र) और ॥'॥60$ का अर्थ है 5०0 (ब्म) 
अत्तरब 'पैन-थिइजिम' शब्द का अर्थ है रर्व-बद्य-वाद यानी “सच्चे 
खल्विद ब्रह्/--“यह सब ब्रह्म ही है?। यह मतवाद केदान्त में 
सुपरिचित है--उपनिषद्‌ की भापा में इसे “भूमा-बादों कहा जा 
सकता है | 

छान्दोग्य उपनिषद्‌ के सप्तम अध्याय में इस भूमा-वाद का (विस्तृत 
उपदेश है। उस उपदेश का सक्तित विवरण यह है--- 


एक दिन नारद ने महमर्छाप्र सनत्कुमार के पास आकर फहा-- 
अधीहि भगव इति होप्ससाद सनरुझुमारं नारद-॥। 


नारद जब शिक्ष्यमातब से भगवान्‌ सनत्कुमार के पास आये तब 
सनत्कुमार ने उनसे कहा, ठुम्र जितनी विद्या प्रात कर चुके हो, वह मुमे 
बतलाओ | जो उससे अधिक है उसका उपदेश में करूँगा। नारद ने 
कहां, “ऋग्वेद, यजुन्वेंद, सामवेद, अथव्व॑ंचद, इतिहास, पुराण, राशि, ' 


( १४ ) 


देव, देवविदा, ब्रह्मविद्या, भूतविया, क्षत्रविया, मक्षत्रविद्या और 
देवजन-बिद्या आदि सारी वेद-विद्याएँ मे पढ़ चुका हैँ | में मन्त्रविद्‌ 
मात्र हूँ, मैं आत्मविद्‌ नहीं हैँ । ५ 


सो5ह भगव शोचामि | त॑ मा भगवान्‌ शोकस्य पार तारयतु । 
छा० ७। १4 5 


है मगवन्‌ ! फिर भी में शोऊ फे अधीन हूँ। मुझे शोक के पार 
पहुँचाओ | तब भगवान्‌ सनत्कुमार ने सोपानक्रम से चढते हुए:--एक 
के बाद एक--नारद को भूमातत्व का उपदेश दिया। सनत्कुमार ने 
कहा--“भूमैव खुखम्‌ माल्पे सुखमस्ति”--भूमा ही सुख है, अल्प में 
रुख नही है| यह भूमा क्या है ? इसका उत्तर सनत्कुमार देते हैं--- 

यत्र नान्यद्‌ परयति नान्यत्‌ श्णोतति नान्‍्यत्‌ विजानाति स भूमा ) 
अथ यन्नान्यत्‌ पश्यति अन्यत्‌ श्ूणोति अन्यद्‌ विजानाति तदल्पस्नु । 
यो बे भूमा तदसतसथ »दुल्प तन्मत्यैम--छाो० ७॥ २४ । १ 


जहाँ पर अन्य वस्तु का दर्शन नहीं होता, अन्य वस्तु का भ्वण 
नहीं होता, श्रन्य वस्तु का मनन नहीं होता, वही भूमा है, और जहाँ 
अन्य वस्तु का दर्शन होता है, अन्य वस्तु का श्रवण होता है और 
अन्य वस्तु का मनन होता है वह अल्प है | जो भूमा है वह अम्दत है| 
जो अल्प है वह मत्य है। इस बिपय में सन्देह नहीं रह सकता कि 
यह एकाकार-भाव-सिद्ध ढेत-रहित भूमा ही 'एकमेवाहद्वितीयम ब्रह्म है ! 
क्योंकि अद्वैत ब्रह्मवस्तु ही निखिल भेदहीन और समस्त द्वेत-वर्जित है । 
उसमें नानात््द का, भेंद का, वैशिष्स्य का सर्वथा अभाव है | 

नेह नानास्ति किल्न 

इस अद्वैत ब्र्मतत्व को बृहदारण्यक उपनियद्‌ ने प्राकः छान्दोग्य 

की ही भाषा में बडे सुन्दर भाव से विवृत किया है-- 


४४ 


( १२५ ) 


यत्रहि द्वेतमित्र भवति तदितर इतर पयरत्ि तद्ितिर इत्र जिम्नति 
तद्तिर इतर शणेति तठितर इतर अभिवदुति तदितर इंदर भजुते 
तदितर इतरं विज्ञानाति। 


यत्र चा अरुप सब्बंमार्स्मवासूत तत्‌ केन क॑ किप्रेत्‌ तंत्‌ केन क परयेतु 
तत्‌ केन क॑ धणुवात्‌ तत्‌ केन क॑ अभिवदेत्‌ तत्‌ केन क मन्चीत संत्‌ केन 
के विजानीयातचू--दुद्वण ३ । ४ १४ 

अर्थात्‌ जहाँ पर द्वत का मान होता है वहीं पर दूसरा दूसरे को 
सूध्ता है, दूसरा दूसरे को देखता है, दूसरा दूमरे को सुनता है, 
दूसरा दूसरे से बोलता है, दूमरा दूमरे को मनन करता है और दूसरा 
दूसरे का विज्ञान करता है, किन्तु जहाँ समी कुछ आत्मा ( ब्रह्म) हो 
जाता है वहाँ कौन किसे देखेगा, फोन फिसे छुनेगा, कौन किससे 
बोलेगा, कौन किसका सनन करेगा और कौन फ्िसका विनान 
करेगा ? 

इसी भूमा वस्तु का विवरण करके सनत्कुमार ने और भी कहा-- 


स॒ एवं अधर्तात्‌ स उपरिष्शत्‌ स पश्चात्‌ स पुरस्तात्‌ स दुक्षिणतः 
स॒ उत्तरतः स पवे्द सर्व्यम्‌ | 
+-छा० ७। २६९ | १ 
ओर आत्मा के साथ ब्रह्म का एक्त्व ख्यापन करके कहां--- 
आत्मैवाधस्ताद्‌ आत्मोपरिशद्‌ आत्मा पश्चाद्‌ आत्मा परस्तादू 
आत्मा ठक्षिणत आरसा उत्तरत आप्मैवेद्‌ सब्बंस । 
>छा० ७। २६। १ 
बही नीचे, वही ऊपर, वही आगे, वही पीछे है। वही उत्तर में 
वही दक्षिण में है। वही यह सत्र कुछ है। आत्मा ही नीचे हैं, 
आत्मा ही ऊपर हैं, आत्मा ही आगे है, आत्मा ही पीछे है, आत्मा 


( शरद ) 


ही दक्षिण में है, श्रात्मा ही उत्तर में है--जो कुछ है, सब्र आत्मा 
हो है। # 

इस प्रकार भूमातत््व का उपदेश करके भगवान्‌ सनत्कुमार महर्षि 
ने नारद को तमस्‌ के उस पार कर दिया था | 


अस्मे सद्तिकपायाय तमसः पार दर्शयति भगवान्‌ सनत्कुमारः । 
छा० ७।२६। २ 


# यही भाव सैन्रायणी उपनिपद में मी है-- 

अरह्म ह वा इृदमम अआसीटेकोओ्नन्त प्रागनन्तो दक्षिणतोडनन्‍्त* 
भ्रतीच्यनन्त उदोच्यनन्त ऊर्ध्वन्न अवाइच सब्वंतोडनन्त । 

न हास्य प्राच्यादि दिशः कल्पन्तेड्य तिय्यग्ताध्वाडवोध्च वाउनूहा 
एवं परमात्मापरिमितोड्ज- --६ | १७ 

बढह्म ही आये यह था एक और अनन्त, . पूच्व॑ में थ्नन्‍्त, 
पश्चिम में अनन्त, दक्षिण में अनन्त, उत्तर मे अनन्त, ऊपर अश्रनन्त, 
नीचे भननन्‍्त, सब ओर अनन्त | उसके लिए पूष्व॑ परिचम का भेद 
नही । उत्तर ५क्तिण का भी भेद नहीं, ऊपर नीचे का भी भेद नही। 
घह निराधार, अ्रपरिमित और शञ्रज है । 

अन्यतन्न भी उपनिपद्‌ ने इस विराट भूमावस्तु को लघय करके कहा है-- 

नैनमूध्य न तिय॑व्च न मध्ये परिजम्रभत--श्वेत, ७ । १६ 

न ऊपर न बीच में न वशरल में--किसी ओर से भी उसको वेटटन 
नहीं किया जा सकता | 

इसी भूमा तत्तत का अस्पष्ट साज्ञात्‌ पाकर अजुन न॑ गीता में कहा 
है--हे विश्वेश्वर ! हे विश्वरूप | तुम्हारा आदि अन्त और मध्य कुद् 
भी मुझे हेँढे नही मिलता । 

चान्त न मध्य न पुनस्तवादि पश्यामि विश्वेश्वर विश्वरूप । 


€ १२७ ) 


अतएव भूमातत््व का सारांश यह है ऊह्लि 'स एवैंद सब्वम--वही 
थह सब है--वबही है--अखणट अर्वेत ब्रह्मवस्त,--ओऔर कही कुछ 
नहीं है । 
ऋग्वेद के ऋषि ने बहुत पहले कहा था--- 
धुरुष एवे्द सच्चे यदभूत॑ यज्च सव्यम्‌ । 
भूंतंकाल मे जो कुछ था, भविष्यत्‌ में जो कुछ होगा और 
धरतंमान में जो कुछ है, यट सब वही परम पुरुष ( ब्रह्म ) है। 
उपनिषद्‌ के अनेक स्थानों में भी हमें यही उपदेश मिलता है-- 
ब्रहवे् सर्व्वम्‌--ठरतिहतापनी, ७ 
ब्रह्म ही सब कुछ है । 
आस्मवेद सर्ब्वम--छान्दोम्य, ७ २१५। २ 
यह सब आत्मा ही है । 
परहौबैदे सर्व्वम!ः--यह सब ब्रह्म ही है ! वही एक अ्रद्धितीय तत्त्व 
है! यदि यही बात है, यदि ब्रह्म के सिवा और कुछ है ही नहीं--- 
थी निश्चित है, तो हमें यह जो विविध चेचित्यमय विशाल जगत्‌ 
प्रतिक्षण दिखाई दे रहा है, इसकी क्या गति होगी ! हम देखते है कि 
जगत्‌ मौजूद है । हम कैसे कद्द दें कि जगत्‌ नहीं है, एक ब्रह्म वस्तु 
ही है ? ओर यदि यह वात न कह सके वी भूमा-धाद की अतिष्ठो किस 
प्रकार हो सकती है ! 

” . अभद्वैत वेदान्त ने इस प्रश्न का समाधान सरलता से कर दिया है। 
अ्रद्वेतवादी कहते हैं कि रस्सी में जिस प्रकार साँप का भ्रम होता है, 
सीप में जिस प्रकार चाँदी का भ्रम होता हे, मरीचि ( सूर्य की किस्ण ) 
में मिस म्कार मरीचिका को भ्रम होता है, उसी प्रकार अक्ष मे जगत्‌ 
का भ्रम हो रहा है। यह निया अ्रम ही है। इसके द्वारा ज॑ंगत्‌ का 
घास्तविक अस्तित्व धमाणित नहीं होता | भ्रान्त दृष्टि मे रस्सी में साँप 


( श्रथ ) 


फा श्रम होने पर भी रस्मी जिस अर रस्मी ही बनी रहती है, साँप 
नहीं त्रन जाती, सीप में चॉढी का श्रम होने पर भी जिस प्रकार सीप॑ 
सीप ही वनी रहती है, चॉँदी नहीं वन जाती, सर्य की क्रिरण में पानी का 
अम होने पर भी जिस प्रकार मरीचि मरीचि ही बनी रहती है, मरीचिकां 
में परिणत नही होती, उसी प्रकार हृष्टिविश्रमवश एकमेवाद्वितीय ब्रह्म मे 
जगत्‌ का अध्यास होने पर भी ब्रह्म ब्रह्म ही रहता है, जगत्‌ रूप में 
परिणशत नहीं होता । यही त्रिवत्तंवाद है । 
अनिश्चिता यथा रज्जुरन्धकारे विकल्पिता । 
सर्पधारादिभिभारैस्वद्वदात्मा विकल्पितः ॥ 
--सारण्ट्ृक्यका रिका । 
जिस प्रकार अँपेरे मे थंघली सी देखी हुई रस्सी म साप फ्री 
कल्पना हो जाती है उतनी प्रकार श्रजानवशत, परमात्मा में यह प्रपश्न 
कल्पित है | 
सुगतृप्णा जलचये कैयास्था सर्ग भस्मनि । 
आन्तयश्च न तत्रान्यास्तास्तठेव च पर पदम ॥ 
+-थोगवाशिष्ट ४४,३१ 
मरुस्थल में जिस प्रकार प्यासे जो पानी का थोसा द्वोता है उसी 
प्रकार परब्रह में यह यश्टिश्रम है। यद्द निरगी श्रान्ति हैं। श्रतण्व 
सष्टि जब अलीऊ, श्रान्तिमात्र है त्त्र विस आधार म यह जगत के 
भ्रम का अध्याव है उस आधार फा जान होते है जगत्‌ का श्रस भी 
खण्डित हो जाता है। तब टम समझ सकते हैं कि जसे साथ, चादी और 
मरीचिका कल्तनामात्र है, रस्सी, सीप और सराचि ही सत्य पदार्थ ४, 
उस्ती प्रकार ऊल्पित जगत्‌ के आधार--एकमेवादितीय ब्रहा--का जाने 
ज्योंद्दी जीब फ्रो हो जाता है लोही बता में अच्यन्त जगत्‌ का श्रम तिरोटित 
हो जाता है, उस समय एफ़ाऊार ब्रढ्म के सिया और फिसी की प्रत्तीति मरी 
रद जाती | इसी लिए गौटपादाचार्य मारट्स्य फारिका में 7|ने ई--- 


निश्चितायांँ यथा रफ्वा विकलपो विनिवर्तते 
रज्छुरेवेति चाहेत॑ वद्ददास्मविनिश्चय; ॥ 


जिस प्रकार साँप के भ्रम की आधार रस्सी को रस्सी समफक्त लेते ही 
सार का भ्रम नहीं रहता, उसी प्रकार परमात्मा को जान लेने से 
। चु निवारित ५ 
द्वेतभ्रम निवारित होकर अद्ेत की ही अतिष्ठा होती है। इस बात की 
प्रतिध्वनि करके अवोध-चन्द्रोदयकार कऋदते हैँ-- 


यव्‌ तर््वे विदुर्षां निमीलति जगत्‌ ख्रगूभोगि भोग्रोपमस्‌ । 


जिस पक्कार रस्पी का जान हो जाने से साँप का भ्रम दूर हो जाता 
है उसी प्रकार अनह्चजान हो जाने से जगत्‌ का श्रम मिट जाता है। 
इस एकाकार अवस्था को ज्क्ष्य करके इश उपनिपद्‌ ने कहा है--- 


यंस्मित्‌ सब्धोणि भूतानि आत्मैदासूद्धिजानतः । 
तन्न को मोहः कः शोक एकत्वमनुपश्यतः ॥---७ 
जब नानी की दृष्टि में सत्र पदार्थ आत्मा ही हो जाते हैं तब उस 
एकत्व-दर्शों के लिए. शोक और मोह का अवसर नहीं रहता। क्योंकि 
तब तो सभी कुछ आदत जान-पढ़ता है । इस एकत्व-दर्शन-के सम्बन्ध 
में गीता ने यह उपदेश दिया है--- 
यदा “भसृत्तइ॒थस्सावमेकस्थमनुपश्यति .। 
दत एव च॒ विस्तार 'ऋह्म-सम्प्यते तदा ॥ 
जीव जब भूतगण के पए्थक्‌ भाव को एकमात्र ब्रह्म में स्थित 
देखता है और ब्रह्म से भूतगण के विस्तार को लक्ष्य करता है-तब चह 
ब्रह्म हो जाता है। 
“इस-तच्च 'को बिशद्‌ करके - बृहदारए्यक उपनिषद्‌-में य्राशवलूक्य 
ऋषि कहते हैं-. 
६ 


( १३० ) 


यत्र स्वस्थ सब्वंभात्मैवीभूद्‌ तर्त केन फ॑ पश्येत्‌ तत्‌ केनी क जिम्नेत्‌ 
सत्‌ केन फ॑ रसयेत्‌ रत केने कम्रमिवदेत्तत्‌ केच क॑ अिजुयात्तत्‌ केन कं 
अन्च्रीत तत्‌ केन कं स्पशेत्तत्‌ केन क॑ विज्ञानोयात 4---8।४$२ 


“जब सभी कुछ आत्मा हो जाता है, श्रात्मा के तिवा और कुछ 
नहीं रहता, तब कौन किसे देखे, कौन किसे सूँघे, कौन फ्रिसे चम्खे, 
कौन किससे बोले, कौन क्रिसकी सुने, कौन किसका मनन करे, कौन 
किसे छुए और कौन किसे जाने ? श्रर्थात्‌ इस अ्रवस्था में, ब्रह्म मे 
अध्यस्त जगत्‌ बिलकुल तिरोहित हो जाता है और फेवलमात्र अद्वेत 
एकमेवांद्वितीय 'ब्रह्मवस्तु'ही प्रतिभात हुआ करती है । अतशण्व ब्रह्मरूप 
आधार मे विविंध वैचित्यमय विशाल जगत्‌ का अध्यास रहने पर भी 
विवर्सवादी 'अ्रद्धेत पेंदान्त के मत से 'सब्ब खल्विद ब्रह्मा---एक 
बह्म ही है, और कुछ भीं नही हैः-.इस भूमा-बाद को तनिक भी आरँच 
नहीं लगती |... ह 

प्रश्न हो सकता है कि न होने पर भी जगत्‌ वर्तमान है--ऐसी जो 
अतीति होती है--- 
प्रतीतिमान्न मेचेंचद्‌ भाति विश्वं चराचरसू ।..' 
इसका क्या कारण है ? अद्वेत वेदान्त इसका उत्तर देता है कि 
यह तो मायाशक्ति के विज्ञेप सामथ्ये का फल है | यह भाया का स्वभाव 
ही है फि वह अघटन घटन क्रेंर सकती है, जगत्‌ नहीं है, लेकिन उसके 
भौजूद होने की प्रतीति करा सकती है, माया की ऐसी ही करामात है। 
इसी से उन्होंने माया को थअघटन-घटना-पटीयसी विशेषण लगाया है| 
आया के इस सामर्थ्य को सड्डल्पशक्ति (905७. 0०/ 80889"707) 
कहा जा सकता है। बाज़ीगरी के खेल के सम्रय हमें बराजीगर में इस 
शक्ति का परिचय मिलता है। वाजीगर जब दर्शक के सामने बाजीगरी 
औलाता है तब दर्शाक के भन में पक्का विश्वास हो जाता है कि वह न 


( श्शृ१श ह) 


जाने कया क्‍या देख-छुन रहा है। रामायण मे देखते हैं कि रावण ने 
सकल्पशक्ति के' प्रभाव से, राम के मोयामुण्ठ और धनुष का भ्रम 
उत्नन्न करके सीता को लुभाने की चेश की थी । 'कइने की आवश्यकर्ता 
नहीं कि बाज़ीमर का मायाग्रयृत देशन और श्रवण -कोराउअ्रम ही है । 


वास्तव मे वहाँ पर देखने या सुनते को कुछ भी नहीं है| + - 


हम सातवें अध्याय में बतला चुके है कि आराजकल पाश्रोत्य॑ देश 'में 
जिस >र॥एएणैरणणा विद्या का प्रवर्तन हुआ है बह ' इसी आचीम 
आजीगरी का रूपान्तर हैं। जिन्होंने ॥ए]0009५ परीक्षाएं देखी हैं 
उन्हें इस विपय में सन्देह न होगा कि सेकल्पशक्ति के द्वारा अधठर्न 
'घटना कराई जा सकती है। किसी व्यक्ति को ॥0]07005७ करके यदि 
जादूगर मकल्प द्वारा उसको भ्रम उत्पन्न करने की चेष्टा करे तो सहज 
में ही वह भ्रम उससे सत्यरूप मे मनवाया जा सकता है |“अनेक स्थानों 
में देखा गया है कि जादूगर ने हिपूनठिक निद्रा से आच्छन्न व्यक्ति से 
कहा कि तुम्हारे सामने सॉप या सिंह है तो वह तुरन्त डर के मारे स्िसट 
गया | उसने गर्मी के समय कद कि आज बड़ी ठण्ड है; और सड्डल्प 
"करते ही वह मारे जाड़े के थर थर काँपने लगा । कहीं पर कुछ नहीं 
है और कहा कि मूसलंधार पानी बंरंस रहा है, बस बह पानी में भीगने 
का अमिनय करने लगा। ऐसे अनेक अथटनों को हिप्नटिज्म द्वारा | 
चित कराते देखा गया है। 

अद्वेत वेदान्त कहता है कि इसी अ्रकार सकल्प के बल पर. ब्रह्म 
अब्रव्न-धदना-पटीयसी' सायाशक्ति के द्वारा जीव को जगत्‌ का भ्रम 
उत्पन्न कराता है ) उस जादूगर-शिरोमणि ने मानों जावू फैला कर जीव 
को मोहित कर रक्‍्खा है। - 


थ पुको जालवान्‌ ईशत ईशनीमिः । 
सर्ब्चान्‌ कोकान्‌ ईशत ईशनीमिः ॥ --श्वेताश्वतर, ३।३ 


ना 


| $727 ४ 


( रै३२ 
कहे ?]१ 7? ४ थे! री काआा ५ १ । हदें पर 40 ६ 
५» जो एक मायावी सब्वैशक्तिमान्‌ ईश्वर है, वह सब लोकों का शक्ति 


द्वारा शासक करता है। ५. «»' ४ जा 
भारतीय भूमा-वाद की यह एक. दिशा. है । इस. मत से जगते, नहीं 
है, सृष्टि अलीक है--द्ैतमिव_भवति; थ्रन्य इव स्थात+-7 जगत मानो 
है, सृष्टि, मानो है। यह ,भाजम् है-;किन्द परुमा् ,सत्य तो वही 
एूकमेबाद्धितीय जह्न है ॥., वही, है, उसके लि और कोई. कुछ नहीं,दै.। 
वही भूमा दैर-मृद्दी पर, वही नीचे, वही आगे, वही ही व वही उत्तर 
में, वही दक्षिण में और वही यह सब है-- ब्वेम्‌ | 


नवस अध्याय 


भूसा-बाद 
२--अलुप्रवेश 


बीच. 
हम बतला चुके हैं कि अद्वेत मत से सृष्टि अलीक है, जगत्‌ नहीं है, 
केवल एकाकार “एकमेवाद्वितीय” ही है, और कोई कुछ नहीं है। वह 
अद्दैत, नानात्वहीन भूमा है। किन्तु वैदान्तिक भूमावाद की इतनी ही 
बातें नहीं हैं। क्योकि उपनिषद में स्थान स्थान पर जगत्‌ की 
यावहारिक सत्यता (|9॥8707शा५ों 30०0709 ) स्वीकार की गई है । 
जगत्‌ को इस प्रकार देखने से जगत्‌ के साथ ब्रह्म का क्या सम्बन्ध स्थिर 
होता है और भूमा-वाद कौनता आकार धारण करता है ! 
कहने की आवश्यकता नहीं कि अभाव से भाव की उत्पत्ति, 
असत्‌ से सत्‌ की सृष्टि ( ढाछकब्रणा 0 ग्रपैणे०,--०ए 
आ0गरा79 )--इसका अनुमोदन भारतीय दर्शनशासत्र नही करता--- 
नासतु उत्पद्यते न सत्‌ विनश्यति । 
असत्‌ उत्पन्न नहीं होता; सत्‌ का विनाश नहीं होता । 
नाभावात्‌ भावोत्पत्तिः 
अभाव से भाव कभी उत्तत्न नहीं हो सकता । 
इसी लिए इस मत से सृष्टि का अर्थ ७४४४० नहीं है-- 
जालः>०७7०७ है---अच्यक्त की व्यक्त अवस्था, अव्याकृत की व्याकृत 
आअवस्था,--जो विलीन (8(0॥6 ) था उसका अविर्भाव, उसका प्रकट 
]0४०॥ ) होना | इस मत से सृष्टि अनादि है, जगंत्‌ का न तो आदि 


( ३४ ) 


है और न अन्त । प्रलय में सारा विश्व ब्रह्म मे' लीन हो जाता है, 
एकीभूत शे जाता है,--फिर सृष्टि के समय विश्व ब्रह्म से आविमत 
व्याकृत होता है| पर्याय-क्रम से अंडे द्ोते के बाद अलय हो जाता है 
और ग्रलय हो चुकने पर फिर स॒ष्टि होती है। इसी से नपनिपद्‌ ने 
कहा है-- हि 
अच्तर तमसि लायते तम परे देने एकीमवति । 
अक्षर तमस्‌ में लीन होता हैं। तमस्‌ परमात्मा में एकीभूत होता है । 
यही आशय ईश-उपनिषद्‌ का है-- 
तस्मिन्‌ अपो मातरिश्रा द्धाति +--ईश, ४७ । | ' 
मातरिश्वा ( प्राण ) उस ( ब्रह्म ) मे श्रप्‌. रखता है । 
अप 5 कारणाणंव --अ्रव्यक्त प्रकृति--“अप एव ससर्जादों” 
मनु । मातरिशा 5- प्राण -> पुरुष । 
इस सम्बन्ध में विषुपुराण का वचन है-- ह 
प्रकृतिरा सयाख्याता व्यक्ताव्यक्तस्वरूपिणी । 
पुरुषश्चाप्युभावेती लीयेते परमात्मनि ॥--विष्णु० हशरदे८ 
व्यक्त और श्रव्यक्त स्वरूप प्रकृति तथा पघुरुष दोनों ही परमात्मा 
में लीन होते हैं | प्रलय के समय प्रकृति और पुरुष त्रह्म में विलीन हो 
जाते हैं, इससे ब्रह्म का एक सार्थक नाम नारायण है। नार का अयन 
( आश्रय )>- नारायण । नार का अर्थ है कारणाणंव ( श्रव्यक्त 
प्रकृति )--ओऔर नार का अर्थ है नर ( पुरुष ) का समूह) प्रलय के 
समय पर ब्रह्म ही प्रकृति श्रौर पुछपप ठोनों का निधान रहता है। उस 
समय पुरुष और प्रकृति दोनों ही ब्रह्म में विलीन हो जाते हैं। उस 
अवस्था में एक एकाकार ब्रह्म के सिवा और कुछ भी नहीं रहता । 
इस अवस्था को लक्ष्य करके श्रुति ने कहा है-- 
सदेव सोग्य इृद्मग आसोद एकसेवाह्वितीयम्‌ । 
है सोम्य ! आदि से यह सभी सत्‌, एकमेवाद्वितीय ब्रह्म था । 


ध 


( र॑इप ) 
अन्य स्थान'म सी कहा है-+ ४ ४“ 
“आत्मा वा इद्सग्र आसीत्‌ ।-+पेत ० 
पहले यह समी परमात्मा दी था'। “ 
फिर प्रलन्न का अन्त होने पर ब्रह्म को स्रट्टि उत्तन्न करने की इच्छा 


हुई | 5 ध 
तर 


स ऐजच्त एफो5हं वहु-स्थास्‌ मजायेय । 
मैं एकमेवाद्वितीय हूँ; में बहुत होरऊँगा; मैं सृष्टि करूँगा | 
तब उसीमें लीन ( श्वाएए ) विश्व फिर व्यक्त ( फऑछा 3 

हुआ, उसमें तिरोहित जगत्‌ फिर आवि्त हुआ--उसने सृष्टि की । 

स तप तप्त्वा इं सब्वेसू असजत यदित किल्च--तैत्ति० २। ६ 

उसने तप करके यह सारी यष्ठटि उत्तत्त की--यह सब जो कुछ है । 

जगत्‌ को उत्पन्न करके ब्रह्म ने क्या किया ? 

तत्‌ सट्टा तदेव अनुप्राविशव्‌--तैत्ति० २ । ६ 

जगत्‌ को उत्तन्न करके ब्रह्म उसी में समा ( अनुप्रवेश कर 9» 
यया । इसी अनुप्रवेश-तत्व की हमे आलोचना करनी है। क्‍योंकि 
भारतीय भूमा-वाद फा यह एक अधान अश है। 

सोमन्यत पुतासां प्रतिब धनाथ अभ्यन्तरं विविशामि । स वायुरिव 
आत्मान कृत्वाम्यन्तरं प्राविशत्‌ |--मैन्नी, २। ६ 

उसने सोचा क्रि इनके बोवन ( जगाने ) कि लिए प्रवेश करूँ । 
उसने मानो वायुरूप होकर अ्रम्यन्तर मे प्रवेश किया | 

इसी भाव को लक्ष्य करके गीता में भगवान्‌ ऊहते हैं--- 

सया ततमिदं सर््यंस्‌ जगदव्यक्तसूत्तिना ! 

अव्यक्त मूर्ति द्वारा मैं इस सारे जगत्‌ में व्यास हो रहा हैँ । 
इसी लिए. विश्व के बीच कोई जड़ पदार्थ (त2०४ णाव्कांश नही है। 
सभी पदाथ उसके जीवन से उज्जीवित हैं, उसके प्राणों से अनुप्राणित 
हैं, उसकी दुति से चझुतिमय हैं. ओर उसकी भाति से चिन्मय हैं। विश्व 


( शध्शद ) 


के प्रत्येक अर परमाणु में वह अनुस्यूत है। स्थावर जहृम, चर श्रचर, 
इस जगत्‌ में ऐसा कुंछ भी नहीं है जिसमें चह अनुप्रविष्ट नहीं है |# 
न तदस्ति विना यव्‌ स्थात्‌ सया सूत॑ खराचरम्‌ --गीता । 

जगत में ब्रह्म ने प्रवेश किया। जगत्‌ ने उसे ढक लिया, वह 

मानों जगत्‌ के भीतर छिप रहा । 
देवात्मशक्ति स्वगुणैनिंगूहाम्‌ ॥--श्चेत, ४ | हे 

महेश्वर की शक्ति 'स्वंगुण से निगूढ हो गई | 

स एवं इह अविष्ट'.। आनखामेम्यो यथा चुरः कुरधाने अवद्दित- 
स्पात्‌ विश्वम्भरों वा विश्वस्भरकुलाये त॑ न पश्यन्ति |--छू० १ ४ । ७ 

खसने जगत्‌ में 'प्रवेश किया | 'वह नखाग्र पर्यन्त अनुप्रविष्ट हो 
गया--जिस प्रकार उस्तरा अपने घर में बैठ जाता है, जिस प्रकार 
आग अरखि में छिपी रहती है। उसको कोई देख नहीं'पाया ! 

वह मानों संसार में शुम 'हो गया" पानी में जिस तरह नमक की 
डली घुल कर'मिल जाती है, उसी तरद वह खो गया--वह हू ढने पर 
मी नहीं मिला। 

इस भाव को लक्ष्य करके श्वेताश्वतर ने क॒द्दा है-- 

यसंतूर्णनाभ इच संन्तुभिः प्रधानजै' स्वभावतों देव एक' स्वमावृणोत्‌ । 
>- | 4० 
मकडी जिस ग्रकार जाले को तानकर उसमें अपने तर घर लेती 
है उसी प्रकार उसने प्राकृतिक जगत्‌-जाल भे अपने आप को आबृत 
कर लिया । 

+ अऋध्णपक जगदीशचन्क चसु उद्धिद्‌ , भर धातव पदार्थों में 
झायणों के स्पन्दुन का अनुभव करके जढ और जीव की एकता अ्रमाणित 
कर रहे हैं । वे आय और कुछ नहीं, विश्व में अनुप्रविष्ट इसी त्रह्म फा 
आन है| 





( #£३8७ ) 


फक्षात्य द्रशंव की आझाषा से इसे ॥777॥2]7० क्लहते हैँ । 
हम क्या सिफ़े जग्नत्‌ में ही 77श॥ध॥07४ है--अनुप्रविष्ट है £ क्या 
चह निया विश्वानुग है ! 
पाश्चात्य दाशंनिक जिसे '?90000ं७७ कहने हैं उसकी शिक्षा 
ऐसी ही है । उस मत॒ से भद्म जगतू को उत्पन्न करके जगतू में ही निःशेप 
हो जाता है। दूध जिस प्रकार दह्दी क़े रूप में विक्षत हो जाता है, मेघ 
जिस प्रकार बृष्टि के रूप में पर्य्यवरतित हो जाता है उसी प्रकार ब्रह्म जगत्‌ 
के रूप मे परिणत हो रहा है। दही वन जाने पर जिप्त प्रकार दूध नहीं 
रह जाता, पानी बरस जाने पर जिस प्रकार फिर भेघ नहीं रह जाता, 
वैसे ही जगत्‌ हो जाने पर फिर ब्रह्म नहीं रह गया। वह जगत्‌ में 
निःशेषित हो गया | 
भारतीय भूमा-बाद इस मत का समर्थन नहीं करता । भारतीय 
भूमा-बाद की शिक्षा यह है-- * 
विष्टभ्थाहं इर्दं कृत्स्नं एकांशेन स्थितो जगत्‌ । 
+"गीता, १० | ४० 
भगवान्‌ एकाशमात्र द्वारा सारे जगत्‌ को व्याप्त किये हुए हैं । 
इस का मतलब यह है कि ब्रह्म के जगत्‌ में अनुप्रवेश कर जाने 
'पर भी प्रपश्चन की ससीमता में “उसकी असीमता नहीं छूबती, क्योंकि 
बअह्ज्योति का भम्ाश ही विश्व के सश्टि-स्थिति-सहार कार्य के लिए 
'पर्यात् होता है। अर्थात्‌ ब्रह्म विश्वानुग होकर भी विश्वात्तिग रहता है। 
इसी लिए ऋग्वेद के ऋषि ने हजारो वर्ष पहले पुरुषसूक्त में कहा था--- 
सा भूमि विश्वतों बृत्वा अत्यतिष्टद्‌ दशाजुलम्‌ । 
सारी भूमि का आवरण करने पर भी ईश्वर दस अद्धल अधिक 
रहा | 5 
एतावान्‌ अस्य महिसा अतो ज्यायाश्व पूरुपः । 
पादोञ्स्य विश्वाभूतानि त्रिपादस्यादर्धतं दिवि॥ 


( '#शे८ 9) 


इसकी इतभी महिमा है। किन्तु पुरुष (परमेश्वर ) इससे भी 
बढा है। उसकी एक चौथाई में सारा विश्व है--और तीन अश विश्वा- 
तिग, अमृत है । 


नारायण उपनिषुद्‌ भे भी यही भाव है--- 


यज्च किशच्विव्‌ जयत्‌ सब्ब दृश्यते श्रयतेडपि वा । 
अन्तवेहिश्व॒ तत्‌ सब्बे व्याप्य नारायण स्थित* ॥ 
---१ ३ श्रजुवाक्‌ 
जगत्‌ मे जो कुछ देख या सुन पडणा है उस सब के भीतर श्रौर 
बाहर भी नारायण व्याप्त हैं | 
यही शिक्षा मैत्री उपनिषद्‌ में भी है-- 
इत्यसौ भर त्मा अन्तर्बहिश्व अन्तवंहिश्च ।--& । २ 
बह परमात्मा जगत्‌ के भीतर भी है श्रोर बाहर भी । 
इसी छुर में सुर मिलाकर ईश उपनिषद्‌ ने कहा है-+- 
तदन्तरस्य स्वस्थ तदु सब्पैस्थास्य वाद्मतः। 
बह जगत्‌ के भीतर भी है ओर जगत्‌ के बाहर भी है । 
गीता की भी यही शिक्षा है-- 
वहिरन्तश्व भूतानास्‌ ।--१ ३ । १६ 
भूतो ( प्राणियों ) के भीतर भी अह्म है और बाहर भी है । 
इसी लिए तैतिरीय उपनिषद्‌ ने जगत्‌ मे ब्रक्ष के अनुप्रवेश का 
वर्णन करके साथ ही साथ कहा है--- 


* 90 वी6 शो ग्र00 0७ गाल हु. या 8 ऋण: का 5 गा 
बड़ 86 90९0 50श॥78 ६0 ए9, 40 उीगा 76 35 जा क वींधेलठ शाशहर 
प्पीाबा जरा एजीठपड गरातारातेययाा(ए ॥ गर6 ठड जाते णोए ॥ 
एणंण प्रीशिसणी हपगी ०९४ ईण व0 वी0 ता त॒रि0नी08--/770 
अ6ड्पा. 


७००] 


है 


५ श्वं६ ) 
रण सरेवावप्राविशव  तदे अलुग्रविंश्प सेल लाख अभेव्त 
तत्‌ सट्टा तदेबालुमाविशर्त ! तद धचु 5 
परत अनिरुंतत्व! निर्लयनल्ल अमिलयनत्व विशानत्व' अविज्ञानत 
पंच्ररुत्तन्च अनिरुकत् ँ। आफ आर कक गा ञ ड शो “4 
सत्यश्न अनु्ते्न ।--४ | ६ ह 


हि च 


ब्रह्ष ने जगत्‌ की स॒ष्टि करके उसके भीतर अनुप्वेश' किया । 
जगत्‌ में अनुप्रविष्य होकर म्रह्म सत्‌ भी हुआ और त्यत्‌ भी--निरक्ते 
हुआ और अनिरुक्त--निलयन हुआ और अर्निलयन--विजान हुआ" 
ओर अविज्ञन--सत्य हुआ और आदत | * ! 
इसी बात की प्रतिध्वनि करके मैत्री उपनिषद्‌ ने कद्दा है-- 
जिष्वेकपात्‌ चरेद्‌ भह्म त्रिपात्‌ चरति चोत्तरे । 
सत्यानृतोपभोगारयें। द्वेतीभावो महात्मन- ॥--० | ११ 
ज्रिलोडी में ब्रह्म का एक चरणमात्र है, उत्तर भे उसके तीन 


चरण हैं। सत्य और अदत का आस्वादन करने के लिए ही उस' 
महात्मा का द्वेतमाव हुआ है। ' 


इन श्रुतियों का ताले यह है कि ब्रह्म जगत्‌ मे अलुप्रविष्ट होकर 
विश्वानुग होते हुए भी साथ ही साथ विश्वातिग बना रहा। पाश्ात्व 
शिक्षा की अपेक्षा भारतीय भूमा-चाद में यह एक विशेषता 
है। भारतीय भूमानवाद एक ओर जिस प्रकार ब्रह्म को विश्वातिग 
भगवान्‌ (4९७/६७७००५॥३० 09) मात्र कहने को अनिच्छुक है, 





उसी प्रकार ब्रह्म को क्रेवल विश्वानुग--विश्व के भध्य भे नि.शेपित 





” अध्यापक ढासन ने उक्त शुति का अनुवाद इस तरह किया है--. 
फ्रणैप्राणा गा काताड़ शा० एग्ाएठाइ७ शाह जरछ ॥६ 8 
उद्ताह ७५७॥९४5फो९, इण चेएछणाप्रेणा, ७०8००एडाकड, ॥ ण्शः, 
धो पं गा वैध्ायाणाए 5 पी त8 0ज्त तर्धाणा एण्888 88 शाह 


0एए08॥0--न॥९५ छा 08४९, प्राते?्ए७0त९॥६, प्राश्जापश0घ४॥९५६ 
जाता >र, 88 * हर 


मं 


( हुईं" ) 


(79)079770) क़ददने गी अनिच्छुक है | झबएब भारतीय भूमा- 
चाद प्राआब 72थ$॥ झोर ऊथ।क्षेशा) इन | तुवाद 
स्वतन्त्र है। )008&7 का जो सत्याश है 7277 00आ0 का 


साराश है, इन दोनों के अपूर्व समन्वय के ऊपर ही भारतीय भूमा-वाद 


पतिष्ठित है | 
हम अगले अध्याय मे इस भूमा-बाद की अन्यान्य बात़ो को समक्काने 


नी चेश करेंगे। 


ड़ चच्याजक जा कक. कक + 


दर्शम अध्याय 


9% 


क्र 
३--शक्ति-पत्रवर 

_ जगत्‌ में किसी ओर भी हंस क्यों न देखे, वहीं हम शक्ति के उत्स को 
उत्सारित देखते हैं। आकाश में महाज्योतिष्क मेण्डल बडे वेग से घूम 
रहा है, चन्द्र, सूये, अह और तारा कोई भी स्थिर नहीं हैं--सब अनन्त 
काल से ग्रच॑एंड गति से दौड़ रहे हैं। नीचे से अनन्त समुद्र लहरें 
उठाकर अनन्त काल से प्रर्थिवी के ऊपर ऋपद रहा है। जीव, जन्त॒, 
कीट, पत्र, लता, पेड़-प्रीघे--कीई स्थिर नहीं हैं, स॑भी चश्वल हैं, 

गतिशील हैं | इस विषिध विचित्र विशाल शक्ति का प्रलवण कहाँ पर 
है ! कहाँ से यह शक्ति प्रवत्त होकर विश्व भर में क्रीश कर रही है ! 


ञ्र्फञठ विविध 


पहले पहल शक्ति का विविध वैचित्य देखकर हंम उद्भ्रान्त होते 


स्र््ो ज बाला 


हैं, सममते हूँ कि शक्ति के अनन्त भेद हैं) क़िन्द वैज्ञानिक की दृष्टि 
से विश्व भर में शक्तिपुज्ष का विश्लेषण कर देने से ह_म जान सेकेते 
हैं कि भौतिक शक्ति में कितनी ही विचित्रता क्यों न हो, वह छः विमागों 
के ही अन्तर्गत हैं--गति, उत्ताप, आलोक, तड़ित्‌, चौम्बक और 
रसायनशक्ति । विज्ञान की भाषा में इस 'शक्तिषदक का 'नाम हैं--- 
हात्ां०क, 56%, ए्रंडर्क, 49604 0, औ9806॥४7, और 
(प्रत्ापंछआा । विश्व में चांहे जहाँ, चाहे जिस रूप में, कितने ही 
प्रकार की मौतिक शक्ति (70728, ऐेह७8ए या 20ए०/॥) क्‍यों न रहे, 
वह इन्हीं छः मैंदों में से एक न एंक के अ्रन्तर्गत रहेगी ही। इसके 
अतिरिक्त विश्व मे दो शक्तियाँ और हैं। वे मौतिक शक्तियों (ए॥एडा००). 


( ए्थर ) 


770706) से विभिन्न हैं। ये हैं जीवनी शक्ति या प्राण (५7४ 
0707०७) और ज्षेत्रभ-शक्ति या जीव (25ए०॥० ॥?0000) अतण््‌व 
चैजानि# प्रणाली से विश्व के _ शक्तिपुज्ञ का विश्लेषण करने स शक्ति 
के ये श्राठ भेद देख पडतें हैं] / * ० 
वेजानिक लोग विश्रान्त होकर शक्ति-राज्य मे बहुत दिनो से विचर 
रहे थे, क्योंकि उनकी समझ थी कि यह आठ प्रकार की शाक्तियाँ 
'परस्पर भिन्न हैं, मौलिक स्वेतन्त्र वस्तु हैं। उन्हें मालूम न था कि ये 
आठों भेद एक महाशक्ति के द्वी भावान्तर हैं | पीछे से सर विलियम 
ओव ने अनेक प्रकार की वैजानिक परीक्षाओं हरा प्रतिपन्न किया फ्रि 
उक्त पडविध भौतिक शक्तियाँ परस्पर रूपान्तरित की जा सफती हैं-- 
अर्थात्‌ तडित से ताप, आलोक, चौम्बक शक्ति उत्पन्न की जा सकती 
है, फिर ताप और आलोफऊ प्रभ्ूति को तबडित्‌ में रूपान्तरित किया जा 
सकता है। उन्होंने इस प्रक्रिया का नाम रक्खा--शक्ति का मसमावर्त्तन 
ई९0शेशा०णा एी'फ#ञ०वौ 0 ०९७)* हेलमहोद्स ([0॥॥]065) 
ओर मायर (१/$ ७) ने इस तत्त्व को ओर भी चिशद्‌ क्रिया। श्रन्त 
मे प्रसिद्ध दार्शनिक हरबर् स्पेंसर ने इस तत्त्व का प्रसार करके प्रतिंपन्न 
प्रिया कि न केवल भौतिक शक्ति ही, बल्कि जीवन शक्ति और क्षेत्रण 
शक्ति भी उक्त समावत्तन विधि के श्रन्तभक्त हैं | सभी जातियो की शक्ति 
अन्य जाति की शक्ति में रूपान्तरिंत हो सकती है। वास्तव में शक्ति का 
न तो हास होता है और न उसमें वृद्धि होती है, न उसकी उत्पत्ति है 
ओर न विनाश, न उसका अपचय हैं और न उपचय है, केबल 
आविभाव और तिरोभाव है, फेवल भावान्तर, रूपान्तर या प्रकारास्तर 
है । विशान की मापा में इस तत्त्व को (0०75० वव0॥ ० 7)0४$ ) 
“6 छावाफ़ी० वी 9076 णी शा 5शात0प8 [05 ० 
फाएडरयों 0726 ग्रापए 93 ०णाएट/एवते ग्राए0 606 60 ग्राण'९ णी धी८ 
अ>पीए' 05 | 





( $४३ 3) 


कहते देँ। इस स्पेंसर का क़हना है कि, एक अभेय, अमेय, अवचिन्त्य 
पावर! (00952)) मौजूद है, जो कि रूपान्तरित होती है, भावान्तरित 
होती है; किन्तु न,तो; कभी वह , विनष्ठ होती है और न कभी उप्तका 
हास होता है। $ * हि 

अर्थात्‌ जिस प्रकार सारे राग और रागिनियाँ सात स्वरों का फेलाब 
आजन्र हैं, जिस प्रकार अनन्त पदवाक्य पचास अरछरो का समन्वय मात्र 
है, उसी प्रकार विश्व का सास- शक्तिपुञ्ञ विविध -वैचित्यमय होने पर 
भी पहले तो उन्हीं अष्ट मौलिक शक्तियों फे अन्तमंतं है ओर फिर वे 


आठ मौलिक शक्तियाँ मी ,एक महाशक्ति के ही रूपान्तर ग्रा' भावान्तर 
मान ह | 


| हू 


यह मंझशक्ति जड़ नहीं; चिन्मय है। जगत्‌ कुछ अन्ध जड़शक्ति 
का खिलवाड़ नहीं है, यह तो चिन्मय का लौलाबविलास है। पाश्चात्व 
चछआर्शनिकों को अर्ब इस तत्व को सता लग गया है । इस लिए उन्होंने 
कहना आरम्म कर दिया है कि जड़-जगत्‌ मे हम जिस शक्ति की क्रीडा 
देखते हैं वह चेतनशक्ति का ही, भावान्तर है। इस लिए उनमे से 


कोई कोई अब इस शक्ति को 'फोस! न कहकर पावर कहना 
चाहता है | ४ 


मा] 


#गृण७ छछछछा अीधणो फ्या।९छ३ 29क्षे। | ७ण5०७७णाइ॥९४७ 
38 एप 8 तािक्षि"्याएत ०णार्गा।आएते 0077 0 शा फ0४० अदा 
गध्या4808 78९ 0960एण7प ९णाउ७०7शा९05 ---थशक 9िथाठश 8 
फठ्ठाल्शाब्शील्यों ॥87000075.. 2, 888 
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( 3१४४ ) 


वाल्तव में सारे विश्व में एक उसी श्रेद्धितीय पहाशिक्तिं का उत्ति 
छूंड रहों है--कया जड़े और क्यों जीव, क्‍्यां स्थाविर और कया जेज्म, 
सभी जगह यही कृंक्ति प्रंसर्व॑र्श लंगातोर घीराओ से हो रहा है । तो चंद 
महाशक्ति क्‍या है ? वह हमारा चिरपरिंचित भूमा ही तो है-+-बह भारितीय 
ऋषियों की साधन-उम्पदा प्रे् होौ तो है। ईंसी से उसका नाम ईशान, 
सर्व्वेश्वर, महेश्वर है। 

तम्‌ ईशान वरदं देवमीड्यम २-श्वेत, ४। ११ 
एपं स्वेश्वर एप सब्धंश एपोउन्तर्यामी ।---सास्डक्य, ६ 

यह संबर का ईश्वर, सब्वश अन्तर्यामी है। सारे लोक उसके 
वश में है 

वशो सब्वंस्थ लोकस्य स्थावरंस्य 'धरस्प व --शवेत, ३ | १८ 

स्थावर जड़म 'सभी लोक उसके चश में हैं | 

य ईंशेडस्य ह्विपदश्चतुष्पदः ।--श्वेत्‌, ४ । 4३ 

इन द्विपद और चहुप्पद सभी जीवों का वह-अमु है। 
थे इशेअस्य जर्गेतो नित्यमेव नान्‍यो हैतुविधत ईशनाय ।+ श्वेत, ६ | १७ 

जो संदा से इस जेंगत्‌ का प्रेमुत्व करता है, जिसके तिवा ईशन 
का दूसरा देठ नहीं है। 

बह सर्व्वशक्तिमान्‌ हैर-सारी शक्ति, सारे सामर्थ्य का प्रसवण दे । 
इस लिए, श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ का केदना हँ--- 
अंक जालवान ईशत इंशर्नीमि* सैव्योद लेकान्‌ ईंशत ईशनीमि'---३॥$ 
एके हि रत्रो न॑द्वितोयाय तेस्थु. य इमांन्‌ लोकान्‌ ईंशत इंशनीमिः-+-३।२ 

वह एक जालवान्‌, समस्त लोक को शक्ति के द्वारा शासित करता 
६ ' एक रुद्र है--ठंसफा दूसरा नहीं है। वह इस समस्त लोक को 
शक्ति के द्वारा चालित करता है। इसी लिए कद्दा गया दै-- 


परास्य शक्तिविंविवैव भ्रूयत्ते स्वाभाविकी ज्ञानवलकिया च [--रवेत, ६८ 


( १४४ ) 


उसकी परा शक्ति विविध सुनी जाती है| शानशक्ति, बल (इच्छा) 
शक्ति और क्रियाशक्ति उसकी स्वाभाविक है। अर्थात्‌ उसकी शक्ति से 
सब शक्तिमान्‌ हैं, उसकी द्ुति से सब दुतिमान्‌ हैं, उसकी ज्योति से 
सब ज्योतिष्मान्‌ हैं| इसी से गीता में भगवान्‌ ने कहा है-- 
यदाठित्यगतं तेजो जगद्भासयते5खिलम। 
यज्नन्द्रमसि यच्चाश्ी तत्‌ तेजो विद्धि मासकम्‌ ॥--१४ । ३२ 
आदित्य, चन्द्र और अभि में जो तेज प्रकाश रूप में द्वीत्ति पाता 
है वह मेरा ही तेज है । 
गासात्रिश्य च भूतानि धारयाम्यहमोजसा । 
पुष्णासि चौपधीः सब्बोंः सोमो भृत्वा रसात्मक: ॥---१४॥ १४ 
पृथिवी से माव्याऊर्पण रूप से जो शक्ति अभिव्यक्त होती है और 
रसात्मक सोमरूप से जिस शक्ति के द्वारा ओपधियाँ पुष्ट होती हैं वह 
शक्ति भी मेरी ही है । 
न केवल भौतिक शक्ति ही, बल्कि प्रायशक्ति का उत्स मी वही है 
आर क्षेत्र" शक्ति उसी की है। 
अहं वैश्वानरों भूत्वा प्राणिनां देहसाश्रितः । 
माणापानससायुक्त पचास्यज्ञ चतुविधस ॥--१४ | १४ 
वैश्वानर रूप से प्राणियों की देह मे रहकर, प्राण और अपान के 
साथ, में दी चठुविध अन्न पचाता हैँ | 
मसैदांशे। जीवलोके जीवभूतः सनावनः ।---१६ | & 
जीवलोक में जो सनातन जीव ( ज्षेत्रन ) है वह मेरा ही अंश 
है, क्योंकि में ही क्षेत्रज रूप से सब क्षेत्रों म विराजमान हूँ ) 
चेन्नजब्वापि मां विद्धि सब्वेक्षेत्रेपु भारत ।--१३॥ २ 
गीता ने अन्य स्थान पर इस तत्त्व का विस्तार करके कहा है--- 
सत्तः पंरतरं नान्यव्‌ किन्निदस्ति धनझय। 
मयि सब्बंसिदं श्रोतं सूभे सणिशणा इवप 
२० 


( १४६ ) 


रसोहमप्सु कौन्तेय अंसास्मि शशिसू्ययेः ' 
अणवः सर्वंवेदेपु शब्दः खे पौरुष नृपु॥ 
घुय्ये गन्ध- प्ृथिव्यां व तेजश्रास्मि विभावसों 
जीवनं॑ सब्वंभूतेपु तपश्चास्मि तपस्विपु ॥ 
बीज॑ सां सब्वंभूतानां विद्धि पार्थ सनातनम्‌ | 
बुद्धिबुंद्धमतामस्मि ठेजस्तेजस्विनामहस ॥---७ | ७-३० 
हे धनज्ञय ! मुझसे बढ कर कोई भी दूमरी वस्तु नहीं है।यह 
सारा जगत्‌ , धागे मे मणियों की भाँति, मुझमें ही गरँथा हुआ दै। 
हे अर्जन-! में जल में रस हूँ, में चन्द्रमा और सूर्य में प्रकाश हूँ, 
मैं सम्पूर्ण वेदों मं ओंकार हैं, आकाश में शब्द और पुरुषों में पुरुषत्व 
में हीहूँ। 
प्ृथिवी में पवित्र गन्ध और अ्रप्मि में तेज मैं हूँ, में सम्पूर्ण भूतों में 
( उनका ) जीवन हूँ श्रर्थात्‌ जिससे वे जीते हैं वह मैं हूँ श्रीर तपस्वियो 
में तप मैं हूँ । 
है अ्र्जन ! तू सम्पूण भूतों का सनातन कारण मुझी को समझ । 
मैं वुद्धिमानों की बुद्धि और तेजस्वियों का तेज हैं । 
इसी तत्त्व को फेला कर गीता के दसवें अ्रध्याय में भगवान ने 
विभतियोग की अवतारणा की हे । उसका साराश' यह है--- 
यद्‌ यद्‌ विभूतिमत्‌ सच्व॑ श्रीमदूजितमेव था । 
तत्‌ तदेवावगच्छ त्व॑ मम तेजोशसस्भवम्‌ ॥---१०।४१ 
जो भी वस्तु विमृतियुक्त, भ्रीयुक्त श्रथवा ओअओयुक्त है, उसे मेरे ही 
तेज का प्रकाश सममो 
अर्थात्‌ जगत्‌ में जहां कहीं शक्ति, मद्दिमा और ऐश्वर्य का प्रकाश 
है, सव मंगवान्‌ का ही प्रमाव समझना चादिण। इस तत्व को 
विशद करने के लिए भगवान, ने, जिस गण मे जो श्रेष्ठ है, वही अपने 
को बताया ई-- 
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आदित्यानामहं विप्णुज्योतियां रविरंशुमाद्‌ । 

मरोचिमंस्तामस्मि नक्षत्राणामह शशी ॥ 

चेदानां सामवेदेइस्सि देवानामस्मि वासवः । 

इन्द्रियायां मनश्रास्सि भूतानासस्मि चेतना ॥ 

रुद्राणां शह्नस्थ्रास्मि वित्तेशो यक्तररसाम्‌ | 

वसूनां पावकश्नास्सि सेर. शिखरिणामहम्र्‌ ॥ 

पुरोधसां च भुख्य मां विद्धि पार्थ बृहस्पतिस्‌ । 

सेनानीनामहं स्कन्दः सरसासस्मि सागरः ॥! 
“गीता, १० । २१--२४ 
अर्थात्‌ में आदित्यों भें विष्तु हूँ, ज्योतिर्यण में दिवाकर हूँ, 
मरुदूगण में मरीचि हूँ, नक्षत्रों भ चन्द्रमा हूँ, बेदों मे सामवेद हूँ, 
देवगण मे इन्द्र हूँ, इन्द्रियों में मन और भूतगण में चेतना हैँ । मैं 
रद्रों में शड्डर हैँ, यक्ष रक्गोगण में कुवेर हूँ, चसुओ मे अगर हूँ, पर्वतों 
में मे हूँ, पुरोहितों में बृहस्पति हूँ, सेनानियों मे स्कन्द ( कात्तिकेय ) 

और जलाशयों मे समुद्र हूँ, इत्यादि । 

महाकवि शेक्सपियर ने एक स्थान पर कहा है ॥$७/8 75 
ए70एतशा९७ 7 8 807009 '५ ई5]---अर्थात्‌॒तिंतली के गिरने 
में भी परमात्मा का प्रकाश है ! यह बात बहुत ही ठीक है, क्योंकि उस 
सर्व्वशक्तिमान्‌ ईश्वर की इशना के बिना विश्व का पत्ता भी नहीं हिल 
चकता, फूल तक नही खिलता, चिड़िया तक नहीं उड़ती | महाभारत के 
७, एक आख्यान में यह वात बडे अच्छे ढग से प्रदर्शित की गई है कि 
चही समस्त बल का उत्स और सारी शक्ति का प्रखवण है। प्रभास ज्षेत्र 
के महाश्मशान में, आपसी कगड़ा होने पर, जब यहुकुल का नाश हो 
गया तब भगवान श्रीकृष्ण ने जरा व्याध के शुत्त बाण को निमित्त 
बनाकर भरलीला समेट ली । हस्तिनापुर में इस खबर के पहुँचने पर 
गाण्डीवधारी महावीर अर्जन, यदुकुल की कामिनियों को लाने के लिए, 


( ८ ) 


प्रभास को रवाना हुए | वहाँ पर उन्होंने ऐसे शोक का दृश्य देखा 
जिसका वर्णन नहीं हो सकता । अर्जन ने किसी प्रकार थैर्य धारण करके 
अपने मित्र का अन्तिम सस्कार किया और यहुकुल की स्रियों को साथ 
लेकर हस्तिनापुर की ओर चले । रास्ते में मिन्ल डाकुओं ने आक्रमण 
करके अर्जन को परास्त और विपर्यस्त कर डाला। गाण्डीव लिये 
हुए उदास अजन, किसी तरह हस्तिनापुर में पहुँचकर युधिष्ठिर से 
कहने लगे--- 
वशच्चितो56ं महाराज हरिया बवन्धुरूपिणा | 
येन्र भे5पहत तेजो देवविस्मापनं महत्‌ ॥ 
--भागवत, 44 ९६ 
सहाराज ! मिन्ररूपी भीहरि मुझे ठग करके चले गये | साथ ही 
साथ देवताओं को भी विस्मित करनेवाला मेरा महत्‌ तेज तिरोहित हो 
गया है। 
तह्दे धन्लुस्त इपव स रथो हयास्ते, 
सो5ह रथी चृपतयों यत्त आमनन्ति । 
सर्व च्णेन तदभूद्सदीशरिक्त, 
भस्मन्‌ हुत॑ कुहकराडमिवोस्त सुष्याम्‌ ॥ 
--भाग० १॥१४२१ 
बही मेरा लोकविश्रुत धनुष है, वही बाण हैं, वही रथ है, वही घोंडे 
हैँ और वही रथी में हूँ, किन्तु आज ईश्वर से रहित हो जाने के कारण 
यह सब भस्म में दी हुई आहुति की तरह, ऊसर में बोये गये बीज की 
भाँति, निष्फल हो गया है। 
वास्तव में यही बात है। ईश्वर से रहित हो जाने पर समी 
निवल हैं--क््योंकि वही एक भात्र शक्ति का प्रसवंण है। सासारिक 
घटनाएँ उसी की शक्ति का लीला-विलास हैं। उसी के शासन से 
हवा चलती है, सूर्य उगता है, श्राग जलती है और ख्ष्टि 'का सारा 
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कारोबार है। उसी की शक्ति को सिर पर धारण करके देबता लोग 
अपने अपने अधिकार पर नियुक्त रहते हैं, विश्व की मर्यादा ज्यों 
की त्यों बनी रहती है और जगत्‌ सत्य मार्ग पर परिचालित होता है। 
इसी लिए याश्वल्क्य वृहदारए्यक उपनिषद्‌ में उसका परिचय देते हुए 
कहते हँ--- 
स यस्तान्‌ पुरुषान्‌ निरुद्य भत्यूद्यात्यक्रामत्‌, 
त॑ सवा उपनिषद पुरुष एच्छामि ।--३॥६।२६ 
उस उपनिषत्‌ प्रतिपाद्य पुरुष के विपय में प्रश्न करता हूँ. जिसने 
सब देवों का, सब पुरुषों का निरोध करके, प्रयोद करके उनको अतिक्रम 
किया है। 
“ इस तत्व को विशद करके यानवल्क्य अन्यत्र कहते हैं--- 
पुतस्प वा अक्तरस्प स्रशासने गागि सूर्य्याचन्द्रमसो विश्तों तिष्ठत, 
एतस्य वा अक्तरर्य अशासने गागि द्ावाएथिज्यों विध्ते तिष्ठठ, एसस्य 
वा अक्तरस्थ प्रशासने गागि निमेषा सुहूर्ता अहेराज्ाणि अर्धंसासा 
मासा ऋतवः संवत्सरा इति चिश्रतस्तिएन्ति, एतस्त वा अक्तरस्थ गार्गि 
प्शासने प्राच्याअन्या नया स्पन्दन्ते श्वेत्तस्यः पर्वत्तेम्यः भत्तोच्येइन्चा याँ 
याँ च दिशसलनु, एतस्य वा अत्तरस्य अशासने गासि दुदतेः सड॒प्याः 
प्रशंसन्ति यजसान देवा द॒व्वी पितरोडन्चायत्ता---३।८8 
हे गागि ! इसी के प्रशासन में चन्द्र और सूर्य विधृत्त बने हुए हैं, 
इस अक्षर पुरुष के प्रशासन में ही स्वर्ग ओर मर्त्य॑ विध्वत् बने हुए हैं; 
इस अक्षर पुरुष के प्रशासन में ही निमेप मुहूर्त अहोरात्र अर्द्मास सास 
ऋतु और संवत्सर विधृत बने हुए हैं, हे गार्गि ! इस अक्षुर पुरुष के 
शासन में ही पूर्व दिशा की ओर बहनेचाली नदियाँ सफेद पर्वत से 
प्रवाहित हो रही हैं, पश्चिम दिशा की ओर वहनेवाली नदिया दूसरी 
ओर वह रही हैं | इस अक्षर पुरुष के प्रशासन में मनुष्य, देव और 
पितर दान, यज्ञ, भाद्ध की प्रशसा करते हैं। 
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इस तत्त्व को बृहदारण्यक उपनिषद्‌ के अन्तर्यामी ब्राह्मण में 
फैलाया गया है। ईश्वर मे अन्तर्यामित्व का उपदेश करके ऋषि ने 
कहा है--- 

य. एथिच्यां तिष्ठन्‌ पथिव्या अन्तरो यत्‌ एथिवी न वेद यस्य प्रथिवी 
शरीरं यः पृथिवीमन्तरा. यमयसत्येप त भ्रात्सान्तर्याम्यस्रतः ॥ 

योअ्ष्सु तिषन्नदभ्ये।उन्तरो यमापे। न विदुर्यस्याप- शरीर ये।पे<न्तरो 
यमयत्येप त थात्मान्तयांस्यस्टुतः ॥ 

याञ्मौ तिष्ठन्नग्नेरन्तरो यमभिन चेद्‌ यस्याप्रिः शरीरं येप्मिमन्तरो 
यमयत्येप त आात्मान्तर्याम्यस्रत- । 

याउन्तरित्ते तिपन्नन्तरित्तादुन्तरो यस्यान्तरिक्ष शरीरं ये।उन्तरिक्षम- 
न्तरो यमयत्येप त आत्मान्तर्याग्यरुत ॥ 

ये। वायौ तिष्ठन्‌ वायेरन्तरो य॑ वायुन॑ बेद यस्य वायु शरीरं ये 
चायुसन्तरो यमयत्येप त आत्मान्तर्यास्यस्टुत* । 

ये दिवि तिप्टन्‌ दिवा5न्तरो यं थौन॑ वेद यस्थ थो शरीर ये 
दिवमन्तरो यमयत्येप त आत्मान्तयाम्यस्त ॥ इत्यादि। 

अर्थात्‌ जो प्रथिवी में रहकर प्रथिवी का अन्तर है, पथिवी जिसे नहीं 
जानती, एथिवी जिसका शरीर है, जो प्थयित्री को अन्तर में यमन करता 
है--वही तुम्हारा आत्मा अम्गृत अन्तर्यामी है । 

जो जल में रहकर जल का अन्तर है, जिसे जल नहीं जानता, 
जल जिसका शरीर है और जो जल को अन्तर में यमन करता है--- 
वही तुम्हारा आत्मा अमृत अन्तर्यामी है। 

जो आग में रहफर आग का अन्तर है, जिसे आग नहीं जानती 
और आग ही जिसका शरीर है, जो आ्राग को अन्तर में यमन करता 
है--वही तुम्हारा आत्मा अमृत अन्तर्यामी है | 


( रैधर ) 


जो अन्तरिक्ष में रकर अन्तरिक्ष का अन्तर है, अन्तरिक्ष जिसे 
नहीं जानता और अन्‍्तरित्त ही जिसंका शरीर है,' जो अन्तरिक्ष को 
अन्तर में यमन करता है--वही तुम्हारा आत्मा अमृत अन्‍्तर्यामी है| 

जो वायु में रहकर उसका अन्तर है, वायु जिसे नहीं जानता 
लेकिन वायु ही जिसका शरीर है और जो वायु को अ्रन्तर में यमन 
करता है--वही तुम्हारा आत्मा अमृत अन्तर्यामी है । 

जो दिव में रहकर दिव का अन्तर है, जिसे दिव नहीं जानता 
लेकिन दिव जिसका शरीर है और जो दिव को अन्तर में यमन करता 
है--वही तुम्हारा आत्मा अमृत अन्तर्यांमी है | 

अर्थात्‌ सारी प्राकृतिक, देविक और देहिक घटनाओं के पीछे 
अन्तर्थामी रूप से #श्वर विद्यमान है। उसी की शक्ति से उनमें शक्ति 
है, उसी के प्रायन से वे क्रियावान्‌ हैं, उसी के सयमन से वे 
कार्यशील हैं, सारी शक्ति का प्रसवश वही है | इस तत्त्व को विशद 
करते के लिए केन उपनिपद्‌ में एक प्राचीन आख्यान की अवतारणा 
की गई है| 

भत्म ह देवेश्ये। विजिग्ये | तस्य ह महाणे विजये देवा अमहीयन्त । 
स ऐंच्तनत अस्माकसेवाय विजयः अस्माकमेचार्य सहिमा ।---३ | १ 

किसी समय ब्रह्म ने देवताशों को जयी कर दिया था । ब्रह्म की 
दिलाई हुई जय में देवताओं ने लाग-डाँट से सोचा कि यद्द विजय 
हमारी है, यह महिसा हमारी है । 

उनके इस भ्रम को दूर करने के लिए ब्रह्म, अरुत मूति घारण 
करके, उनके आगे आविर्भूत हुआ । 

तन्न व्यजानन्त किसिदं यक्षमिति | 

देवता लोग उसे पहचान नहीं पाये। वे कहने लगे “यह क्‍या 
अदुत पदार्थ है ।! उन लोगों ले अप्नि से कहा “जातचेदा |! मालूम 
सो कर आओ, यह कौन यक्षु है !! उसके समीप “पहुँचने पर अभि से 


( श्र ) 


उसने कहा, 'कोडसि'---तू कौन है ९ ' अ्रप्नि ने उत्तर दिया, हमें नहीं' 
जानते ! हम हैं अ्रम्मि, हम हैं जातवेदा !? श्रह्म ने पूछा-- 
तस्मिन्‌ त्वयि कि वीयर्य॑म ? 
तो ठुम में क्या वीय्यै--क्या शक्ति है ” अ्रग्मि ने कहा--- 
अपीद सब्ब द्देयं यदिदं धथिव्याम्‌ । 

धृथिवी में जो कुछ है उसे में जलाकर भस्म कर सकता हैँ । 

ब्रह्म ने कहा--अ्रच्छी बात है! जरा इस घास-फूस को तो 
जलाओ ।! 

तद्‌ उपप्रेयाय सब्वेजवेन तन्न शशाकादात॒म्‌ । स तत एच निवद््ते 
नैतत्‌ भ्रशर्क॑ विज्ञातुं यदेतत्‌ यत्षमिति ।--केन, हे | १० 

अग्नि ने पूरा जोर लगा कर उस घास-फूस को जलाने की कोशिश 
की, किन्ठ वह जला न सका। उसने लौटकर देवताओं से कहा, यह' 
कैसा अद्भुत यक्ष है ! में नही जान सका । 

अब देवताओं ने वायु को भेजा-- 

वायो एतद्‌ विजानीदि क्मितद्‌ यक्षमिति ! 

वायु ! त्व॒म पता लगा लाओ कि यह कौन अद्भुत यक्ष है। 
वायु का भी वही हाल हुआ जो श्रम्मि का हुआ था। ब्रह्म ने उससे 
पूछा, 'ठम, कौन हो ” वायु ने कद्ढा-- 

चायुर्वां भ्दसस्मि, सातरिश्वा वा श्रहसस्मि 

में वायु हैं, में मातरिश्वा हूँ, में सारे जगत्‌ को आदान कर 

सकता हूँ। 
झपीदं सब्व॑माददीय यदि एथिव्यास | 

ब्रद्दा ने कहा--अच्छी ब्रात है! इस तिनके को तो उठाओओ। 
चायु ने सब तरह से पूरा जोर लगाकर चेष्टा की, फ्रिन्तु वह उसको 
दिला भी न सका | वायु विफल-अयक्ष दोकर देवताओं के पास लौट 
गया | श्रव देवताओं ने दन्द्र को मेजा। इन्द्र को श्राते देसकर ब्रह्म 


( श्र ) 


अन्तर्धान हो गया । तब इन्द्र ने उसी आकाश में बहुत ही शोभायमा। 
एक ज्री-मूत्ति देखी | यह थी ब्क्मविद्यारूपिणी उमा हैमबती | 

स॑ तस्मिल्नेवाकाशे ख्रियमाजगाम वहुशोभसानाम्र उसां हैमवरतीस: 
तो छ्लेवाच किसेतद्‌ यक्षमिति ।--केन, हे । १२ 

इन्द्र ने उससे पूछा, यह अछुत यक्षु कौन है ? उमा ने कहा, 
ओऔर कौन है! जिसकी शक्ति से तुम लोग शक्तिशाली हो, जिसकी 
विजय से तुम लोग विजयी हुए थे, वही ब्रह्म है। तब देवताओं का 
श्रम दूर हुआ । 

सा घक्ति होवाच । महाणो वा एतद्‌ विजयेअसद्दीयध्वभित्ति | ततो” 
हैव विदाह्वकार मह्ेति ।--केन, ७११ 

अर्थात्‌ सारे आधिमौतिक और आधिदेविक कारय ईश्वर की शक्ति 
द्वारा ही सम्पन्न होते हैं। न केवल आधिभौतिक आधपिदेबिक कार्यो के, 
बल्कि आध्यात्मिक कार्यो के भी पीछे बही है। प्रश्न उपनिपद में 
प्राण के उपाख्यान से हमें यह तत्त्व मालूम होता है। कहा गया है कि 
एक बार प्राण और इन्द्रियों के बीच झगड़ा हुआ था। उनमें रगड़ा 
इस बुनियाद पर हुआ कि “हम लोगो में कौन वरिष्ठ है, श्रेष्ठ है | 
इन्द्रियाँ कहने लगीं कि-- 

ते प्रकाश्य अभिवदन्ति वयस्र्‌ एतद्वाणस्‌ अवष्टभ्य विधारयामः । 

प्रश्व २१३- 

इस शरीर को हमी घारण करती हैं | 

प्राण ने कहा, यह बात नहीं दे, हम पश्च प्राण रूप से अपने को 
विमक्त करके इस देह की रज्ता कर रहे हैं । 

ते अश्रद्धाना वभूथुः | 

इन्द्रियों को इस वात पर श्रद्धा न हुईं | तब प्राण ने अप्रसन्न होकर 
देह को छोडने की तैयारी की | प्राण के निकलने से देह का विनाश होते 
देख इन्द्रियाँ शान्त हो गई' और आण की स्त॒ति करने लगीं--- 


एकादश अध्याय 


भूमावाद 
४--विश्वरूप 


पिछले अरध्यायो में यह आलोचना की गई है कि भूमावाद की 
विशेषता क्‍या है और पाश्चात्य ?िक्षात087 सब्वेश्वरवाद से इस 
समतवाठ का प्रभेद कहाँ पर है। इन सारी बातो की भी आलोचना 
की जा चुकी है कि ब्रह्म जगत्‌ में अनुप्रविष्ट होकर प्रत्येक अशु-परमारु 
में ओत-प्रोत भाव से विराजमान है, और वह विश्वातिग, प्रपग्चातीत 
भाव से विद्यमान है, वही सारी शक्तियों का प्रसवण है, समस्त सामर्थ्य 
का मूलस्वरूप है। इस अध्याय में विश्वरूप भाव से भारतीय भूमा-वाद 
की कुछ आलोचना की जायगी | 
ब्रह्मै को, विश्वरूप भाव में देखकर, ऋषियों ने “विराट पुरुष”? 
की ( ०००770४0 ४४७70 ) आख्या दी है। इस नाम की क्‍या 
सार्थकता है ? 
पाश्चात्य साहित्य में कही कही पर जगत्‌ को ईश्वर का आच्छादन 
( ए९७४०७ ० 600 ) कहा गया है। एक सूफी थोगी ने विश्व 
, को विश्वेश्वर का 'दस्ताना? कहा है। ये सारी बातें भारतीय उपनिषद 
की शिक्षा के अनुरूप हैं। क्योंकि उपनिपद्‌ का कहना है--त्रह्म जग्रतू 
की रचना करके उसके भीतर अनुप्रविष्ट हो गया | 
तत्‌ सट्ठा तवेच अलुम्राविशत--तैत्ति० २। ६ 


ब्रह्म ने जगत्‌ सें प्रवेश किया, जगत्‌ ने उसे ढक लिया, वह मानों 
'जगत्‌ के भीतर छिप रहा | 


( श्ष७ ) 
इसी वात को और फैलाकर उपनिषद्‌ कहता है--- 


तस्य प्राची दिक्‌ आा्वः प्राणाः, दर्चिंणादिक्‌ दक्षिणे आणाः, प्रतीची 
शुदेक प्रत्यक्ष" श्राणाः। उदीची दिक्‌ उद॒ब्बः माणाः, ऊर्घ्वों दिक्‌ ऊर्ध्वाः 
आयाः, अबाची दिक्‌ अवाज्ध' अणाः सब्बोदिक्‌ सच्चे प्राणाः । 


--ब्बुह० ४२॥४ 
पूर्व ओर उसके पूर्व प्राण हैं, दक्षिण ओर उसके दक्षिण प्राण हैं, 
पश्चिम ओर उसके पश्चिम प्राण हैं, उत्तर ओर उसके उत्तर प्राण हैं, 


ऊपर ओर उसके ऊध्व प्राण हैं, नीचें की ओर उसके अधः प्राण हैं 
और सब ओर उसके सकल प्राण हू । 


अर्थात्‌ सारी दिशाएँ, समस्त देश ( 5900 » उसके विरादू रूप 
“के अवयव हैं। क्योकि-- 


स पुव अधस्तात्‌ स्॒ उपरिष्टातू स पश्चात्‌ स॒पुरस्तात्‌ स दक्तिणतः 
ख उत्तरत- स एवेद सब्बंस ।--छा० ७२४६।१ 


बह्दी नीचे, वह्दी ऊपर, वही पीछे, बढ़ी श्रागे, वही दाहनी ओर और 
चही उत्तर ओर है---यह सब वही है। 
इसी का विस्तार करके मुए्डफ उपनिपद्‌ ने कहा है-- 
अभिमूद्ों चक्षपी चन्द्रसूस्यों दिशः ओज्रे चागू विद्वताश्न चेदाः । 
चायु' प्राणे हृदय विश्वमस्प पदूभ्यां पथिवी छोष सच्वेभतान्तरात्मा ॥ 
--झ्ुण्डक, २१४ 
झुलोक इसका भस्‍्त्तक है, सूर्य-चन्द्र इसकी आँखे हैं, दिशाएँ 
सके कान हैं, वेद इसकी वाणी है, वायु इसके प्राण हैं, विश्व इसका 


दय है और प्रथिवी इसके चरण हैं; यह सव भूतो का अन्तरात्मा है| 
उही वैदिक विश्वरूप का अन्त है| 


इस बात का विलार करके भागवत के दित्तीय मकफ कै ८००. 
शया है--- 


( १६० 2) 


आप आदि देव और सनातन पुरुष हैं, श्राप इस जगत्‌ के परम 
आश्रय, जाननेवाले, जानने योग्य और परम धाम हैं। है अनन्त रूप ! 
आप से यह सब जगत्‌ च्याप्त अर्थात्‌ परिपूर्ण है। आप ही वाद, 
यमराज, अप्नि, वरुण, चन्द्रमा, प्रजा के स्वामी ब्रह्मा और ब्रह्मा के भी 
पिता हैँ। आपकों हजारों वार नमस्कार है। आपको वारम्वार नमस्कार 
है। दे अनन्त सामथ्यवाले ! आपके लिए. आगे से और पीछे से भी 
नमस्कार है। है सर्वात्मन्‌ ! आपके लिए. सब ओर से दी नमस्कार है| 
अनन्त पराक्रमशाली आप सारे ससार को व्याप्त किये हुए हैं। इससे 
आप ही सर्वरूप हैं | 

इस समस्त वर्णन का सार यह है फ्रि ब्रक्षाणएड में जितनी व्यष्टि 
-सूर्तियाँ हें, जितने व्यक्तिगत रुप हैं वे स्व॒तन्त्र या प्रथक्‌ नहीं हैं, किन्तु 
उनमें एक भीतरी योग ( लगाव ) है, एक अन्‍्तरद्ड सम्बन्ध हे और 
उन सारी व्यष्टि मूत्तियो तथा रूपो का जो विशाल समवाय और समष्टि 
है वही ईश्वर की विशाल देह है तथा वह देहामिमानी ईश्वर ही हमारा 
आलोच्य विराट पुरुष है। स्थावर, जज्धम, खनिज, उद्धिज, स्वेदज, 
जरायुज, पेड-पौधे-लता-गुल्म, पशु-पक्ती, कीठ पतज्ञ, देव-दानव-मानव, 
जहाँ पर जो कोई है---सब की व्यष्टि-मूत्ति की अन्तरज्ञ योगसिद्ध जो 
विराट समष्टि है, वही भगवान्‌ का विश्वरूप है। 

इस दृष्टि से देखने पर सब का सुँह उसी का मेंह हे, सब का सिर 
उसी का सिर है, सब की आँखे उसी की आँखें हैँ और सब के कान 
उसी के कान हैं| इसी लिए, उपनिषद्‌ ने कहा है--- 

सब्वोननशिरोग्रीवः सब्वेभूतगुहाशयः । 

सब्वेब्यापी स भगवान्‌ तस्मात्‌ सब्चंगतः शिवः ॥ श्वेत, ३॥११ 

सब का मुँह उसका मुँह, सब का सिर उसका सिर; और सब का 
गला उसका गला है। वह सब के छुदय में स्थित है। वह भगवान 
-सर्ब्वव्यापी है | वह शिव सब्वंगत है 


( १६१ ) 


सर््ब॑तः पाणिपादं तद्‌ सब्वंतो5क्षिशिरोमुखम्‌ । | 
सब्दंत. श्रुतिमल्लोके सब्वेमाइत्य तिति ॥--श्वेत्तारवतर ३।॥१६ 
उसके सब ओर हाय-पैर हैं, सते ओर आँखें ओर कान हैं, सब 
ओर मिर और मुंह हैँ, वह सब में व्याप्त हो रहा है| 
विश्वतश्चचुरुत विश्वतो म्रुखो विश्वतो बाहुरुत विश्वतस्पात्‌ । 
स॑ बाहुभ्यां घमति सम्पतत्रे्यांचाभूसी जनयद्ेव एकः ॥ 
श्वेत्ारवतर ३॥३ 
उसके सब ओर आंखे ओर सब ओर मुँह हूँ, उसके सब तरफ बाहू 
और सब तरफ पैर हैं, उस द्यू तिमय देवता ने प्रथिवी और अन्तरित्त 
को उत्पन्न करके मनुष्य को बाहुयुक्त और पक्ती को पत्चयुक्त बनाया है । 
ऊपर हमने कई वार व्यष्टि और सम्टि शब्द का प्रयोग किया 
है। हमे यह समझने की चेष्टा करनी चाहिए. कि यह व्यष्टि और 
समष्टि है क्‍या वस्तु ) व्यष्टि और समण्टि का भेद समसाने के लिए 
प्राचीन लोग साधारणतया वन और जलाशय का दृष्ठान्त दिया करते 
थे। वे कहते थे कि वृत्त की समष्टि वन है, अतएव वृक्ष व्यष्टि है 
ओर बन समष्टि | इसी प्रकार जल की समष्टि जलाशय है, अतएव 
जल व्यष्टि है और जलाशय समष्टि | इस उपमा से बात बिलकुल 
साफ नदी होती, क्योंकि वृक्ष से स्वतन्त्र वन का ओर जल से स्वतन्त्र 
जलाशय का तो रत्ती भर भी अस्तित्व नहीं है। किन्तु जीव-विभान 
की सहायता से हमें एक योग्यतर उपमा का पता लगा है। वह है 
,.. फोषारु की उपमा। इसके द्वारा समक् में आ जाता है कि समष्टि 
क्रो काल्पनिक पदार्थ नहीं है, वह व्यष्टि की राशि मात्र है| समष्टि 
का स्वतन्त्र और स्वाधीन अस्तित्व है| 
सभी जानते हैं कि बहुत से कोषासुओं के मिलने से पशु अथवा 
मनुष्य की देह बनी है अर्थात्‌ व्यष्टि कोषारु की समष्टि ही स्थूल शरीर 


है। भत्येक कोषाणु का स्वतन्त्र और स्वाधीन अस्तित्व है, किन्तु 
श्१ 


( श्र ) 


कोषाणु-समष्टि देह का जो अस्तित्व है वह कोषाशु से स्वतन्त्र और 
स्वाधीन है। प्रत्येक कोषाशु जीव-देह की भूमि में अपने क्षुद्र जीवन 
को स्वाधीन रूप से बिता रहा है, उसका जन्म मृत्यु-क्ष॒य-वृद्धि कोषाणु- 
समष्टि देह की जन्म मृत्यु-क्षय-वृद्धि से स्वतन्त्र है। किन्तु कोपारु 
परस्पर सम्बन्ध हीन नहीं हैं, उनके बीच एक आन्तरिक सयोग है, 
एक आनन्‍्तरिक सम्बन्ध है। इसी से देखा जाता है कि प्रस्येक कोषाणु 
अपने लिए जो आहार जुठता है वह कोषारु-समष्टि देह की सेवा में 
अर्पित होता है और उसके द्वारा देह का पोपण तथा सरक्षण 
होता है । # 

ईश्वर की विराद देह के सम्बन्ध में भी व्यण्टि-समष्टि का यही 
हाल है | ब्रह्मास्ड मे जितनी व्यष्टि मूर्तियाँ हे, जितनी व्यक्तिगत देहें 
हँ-फिर वे देहें चाहे स्थावर हो चाहे जद्धम वह मूर्ति खनिज की हो 
चाहे स्वेदज की, उद्धिज की हो चाहे जरायुज की, पेड-पौदा हो चाहे 
तरु-गुल्म, पशु-पक्ती, कीट-पतद्च, ओर देव-दानव-मानव--वें किसी की 
हों, वास्तव मे वे स्व॒तन्त्र और स्वाधीन नही हँ--उनके बीच मे परस्पर 
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( १६३ ) 


एक आन्तरिक योग है, एक अन्तरज्ञ सम्बन्ध है और उस समस्त 
व्यष्टि मूर्ति की जो योग-सिद्ध विराट्‌ समष्टि है वही ईश्वर की विराद 
मूत्ति है । 
एक ओर ध्यान देने की बात यह है कि जिस कोषाणु-सर्माष्ठि से 
आणी की देह गठित होती है वे बहुत ही सूह्म सूत्र के आकार में जीवपड़ 
(?7:0।००)४४7) द्वारा प्रत्येक के साथ सयुक्त रहते हैँ |# इस प्रकार 
ईश्वर “सून्नात्मा? रूप से ब्रह्माण्डस्थ समस्त मूचियों को सयुक्त किये हुए 
है, क्योंकि सू्रम रूप से अबव्यक्त मूर्ति मे वह सारे जगत्‌ में व्याप्त है-- 
सया ततसिदं सब्बे जगदव्यक्तमूतिना ) 
अतएव ब्रह्मास्डस्थ प्रत्येक मूर्ति उसकी विराद देह का अवयव मात्र 
है, ब्रह्माण्डस्थ प्रत्येक रूप उस विश्वरूप का कोषारु मात्र है। और ये 
सारी मूफियाँ असयुक्त स्वतन्त्र प्रथक्‌ नही हैं, सूत्नात्मा द्वारा वें परस्पर 
एक़ योग से गु थी हुई हँ--अन्तरड् सम्बन्ध से सम्बद्द हैं | 
अब तक हमने एक ब्रह्मारड के अधिष्ठाता ईश्वर की चर्चा की, 
किन्तु ब्रह्म महेश्वर है, ईश्वर का भी ईश्वर है । 
त्वम्‌ ईंग्चराणा परस सहेश्वरम ।--श्वेत, ६ । ७ 
जीव के साथ इईश्बर का जो सम्बन्ध है वही सम्बन्ध ईश्वर के 
साथ महेश्वर का है। ईश्वर एक ब्रह्मारड का अधिष्ठाता है, महेश्वर 
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अनन्त कोटि त्रह्माण्ठो का अधिनायक है। व्यष्टि-ब्रह्माएड के साथ 
ईश्वर का जो सम्बन्ध है वही सम्बन्ध समष्टि ब्रह्माएड के साथ महेश्वर 
का है | जिस तरह जीव-समष्टि से ईश्वर की ब्रिराट्‌ देह बनी हैं उसी 
तरद ईश्वर-समष्टि से महेश्वर का विश्वरूप निर्मित है। जिस प्रकार 
ईश्वर के सम्बन्ध में जीव कोषाणु-स्थानीय हैं उसी प्रकार महेश्वर 
के सम्बन्ध में ईश्वर कोपाणु-स्थानीय है। ऋह्माएड के सम्बन्ध में 
परमाझु का जो स्थान है वही स्थान ब्रह्मारड-समष्टि महाविश्व ( यानी 
महेश्वर के लीलाज्षेत्र ) के सम्बन्ध मे ब्रह्माण्ड का है। क्योंकि महेश्वर- 
रूप असीम समुद्र मे ईश्वरगण--तमाम ब्रक्मा--बुद्बुदस्थानीय हैं । + 
इसी लिए भक्त कवि विद्यापति ने गाया है--- 

कत चतुरानन मरि भरि जावत न तुवा आदि अबसाना । 

तोहे जनमि पुन तोहे ससायत, सागर-लहरी समाना ॥ 


' महेश्वर और ईश्वर के भेद को सुस्पष्ट करने के लिए ऋषियों * 
ने स्थान स्थान पर महेश्वर को 'त्रक्मौ और ईश्वर को “ब्रह्मा? कद्दा है। 
न्रह्म ब्रह्मा का जनक है । 

यो ब्रह्माणं विद्धाति पूर्व्वम्‌ ।--श्वेत, ६। १८ 
ब्रह्मा देवानाँ प्रथमः संवभूव ।--सुण्ठक, १ । ९ 

हिरण्यगर्भः समवत्तेंताओ भूतस्य जात- पतिरेक आसीत्‌ ।--ऋग्वेद । 
अर्थात्‌ पहले हिरण्यगर्भ चतेसान था। वह भूतगण का “जात'पति 
श्र्थाव्‌ जन्य ईश्वर है। महेश्वर नित्य इंश्वर है, वह 'अहायोनि' ( बह्मा . 
का जनक ) है और जक्मा जन्य ईरवर ( जात- पतिः ) है। इसी से 
श्रोशहुराचाये ने कहा है---जगदव्यापारस्तु नित्यसिरृस्येश्वरस्य । 

--४ | ४। १७ सूत्र का भाष्य | 
' हिरण्यगर्भ जनयामास पूव्व॑म-श्वेत, ३ | ४ 
ब्रह्म ने आरस्स में द्िरण्यगर्भ ( अह्मा ) को उत्पन्न किया। 





( १६५४ ) 


' भमुद्र के वक्त पर अनन्त लद॒रियाँ उठ रही हैं, हँस रही हैं और 
फिर विलीन हो रही हैं। अ्ह्म-समुद्र में सी इसी तरह असख्य बह्मा 
उत्पन्न होते हैं, कल्प कल्प में लीला करते हैं और फ़िर विलीन हो जाते 
हैं । क्योंकि ब्रह्माएड एक नहीं है, बहुत से है ओर प्रत्येक अल्लारड का 
अलग इेश्वर है । 

सूर्य को केन्द्र बनाकर जो ग्रह-उपग्रह चक्कर लगा रहे हैं उनका, 
सूये समेत, नाम सौरमण्डल है। अँगरेजी मे इसे 500 ऊ5िशशा 
कहते हैं। हिन्दूशासत्त्र में सौरमएडल का नाम ब्ह्मारड है। सूर्यमएडल की 
परिधि का आकार अण्ड की भाँति (05७ 4077) है, इसी से उसका 
नाम ब्रह्माण्ड है। ऋषियों के मत से असख्य ब्रह्माण्ड हैं| यह मत 
पाश्चात्य विजान के विरुद्ध नही है | 
भेघ-विहीन ऑधघेरी रात में, आकाश में, जो अगणित तारे चमकतें 
दीखते हैं उनके सम्बन्ध भे ज्योतिविदों का निश्चय दे कि उन तारो में 
से प्रत्येक एक-एक सूर्य है। उन नक्लुत्र-सर्यों भे से कई एक का 
परिमाण सो हमारे से की अपेक्षा सैकड़ोंहजारों गुना बडा है। वे 
नक्षत्र-स्य न जाने कितने बडे बडे हैं। 
हमारे सूर्य को केन्द्र मानकर जिस प्रकार कुछ अ्रह उपभ्रद्द घमम रहे 
हैं, उठती प्रकार कौन जाने, तास-सर्य के अधीन कितने करोड़ ग्रह-उपग्रह 
आकाश में बिचर रहे हैं| 
.-.. सम्भवतः पत्येक नक्तुतर-सूर्य ही एक-एक सौर-मण्डल का केन्द्रस्थल 
है| अतएव विश्व जगत्‌ में सौर-मण्डलों की संख्या अगसित है। 
इसी से योगवाशिष्ठ में कहा है-- 
यथा तरद्वा जलधो यथेमाः सष्टयः परे। 
उत्पत्योत्पत्य लीयन्ते रजांसीच सहानिले ॥ 
एुकस्थानेकसंख्यस्थ कस्याणोरस्वुघेरिच । 
अन्तर्वश्ञाणए्डलक्षाणि लीयन्ते बुदबुदा इव॥ 


ह ( श६६ ) 


जिस प्रकार समुद्र में तरड्डें हैं उसी प्रकार परमेश्वर में बहुत सी 
सृश्टियाँ हैं जो हवा में धूल के कणों की तरह आविर्भूत होकर तिरोहित 
होती हैं | कोई एक ऐसा “अगु!? है, जिसमें समुद्र में बुलबुलों की तरद 
लाखों ब्रह्मारड विलीन हो रहे हैं ! 
संख्या चेत्‌ रजसामस्ति विश्वानां न कदाचन !--देवी-भागवत, ६। ३। ७ 
धूलि के कण चाहे गिन लिये जायें, रिन्तु त्रह्माए्डों की गिनती 
नहीं हो सकती | 
लष्यन्तेउन्तर्यताश्रान्ये कोटिशों हार्डराशय.---भागवत, ३ | ११ । ४१ 
विश्व में करोड़ों ब्रह्माण्ड' देख पडत हैं। 
एको<प्यसौ रचयितुं जगदुण्डकोर्टि 
गोविन्दमादिपुरुष॑ त्तमहं भजासि | 
उस आदिपुरुष गोविन्द का भजन करता हूँ जिसने करोडों 
ब्रह्माएडो की रचना की है। अतएव ब्रह्माए्ड के बहुत्व के सम्बन्ध में 
पाश्चात्य विज्ञन और प्राच्य प्रशान एकमत है। 
ऋषियों की यह शिक्षा हैं कि प्रत्येक अद्यार्ड का अधिष्ठाता स्वतन्त् 
ईश्वर है। # वह त्रिमूर्ति श्रह्म-विष्ु-शिवात्मक है। वह ब्रह्मारूप से 
सृष्टि करता है, विष्णुरूप से पालन करता है और शिवरूप से सहार 
करता है। 
भक्तचित्तसमासीनो बह्मविष्छुशिवात्मक, |+--सूतसद्विता | 





# सूर्य सौरमणडल का केन्द्र है। इसी लिए अद्याणड-पतति 'ईरवर 

को ऋषियों ने आदित्यस्थ पुरुष ( योड्सौ आदित्ये पुरुपः ) कहा है। 

किसी किसी ने उसे सूर्यनारायण कहा है-- 

स्येयः सठा सवितृमण्डलमध्यवर्ती नारायण. सरसिजासनसब्निविष्टः 

य एप अन्तरादित्ये हिरए्मय” पुरुषों दृश्यते-्वान्होग्य, १। है| 
आहित्य के बीच जो ह्िरिए्सय पुरुष देख पढता है । 


( १६७ ) 


वह अझा, विष्पु और शिवात्मक है, वह भक्त के चित्त मे 
समासीन है। 
ये तीनों एक हैं, एक ही तीन हैं--त्ित्व मे एकल्व का और एकत्व 
में ब्रित्व का प्रतिपादन करके विष्णु पुराण ने कहा है--- 
नमो विश्वसज़े तुभ्य॑ विश्वं तदनु विभ्वते । 
अथ विश्वस्य संहते नमस्तुम्यं ब्रिसत्तये ॥ 
तुम त्रिमूर्ति हो, तुम्हें नमस्कार है। ठुम विश्व को उत्पन्न करते 
हो, उसका पालन करते हो और उसका सहार करते हो | तुमको नमस्कार 
करता हैं । 
ब्रह्मारड जब असंख्य हूँ तव॒ उनके अधिष्ठाता ब्रह्मा, विष्णु और 
शिव भी असख्य हैँ। इस सम्बन्ध सें देवी भागवत में इस प्रकार 
लिखा है--- 
संख्या चेदू रजसामस्ति विश्वानां न कदाचन । 
भह्मविष्णुशिवादीनां तथा संख्या न विद्यते | 
अतिबिस्वेषु सन्त्येव बह्मविप्णुशिवादय: ॥---६।३॥७---६ 
धूलि के कयो की तो चाहे गिनती कर ली जाय, रिन्ह बअह्माण्डो 
की गिनती कभी नहीं की जा सकती। प्रत्वेक ब्रह्माएड मे ब्रह्मा, विष्णु 
ओर शिव विराजमान हैं। उनकी सख्या गणना से परे है | 
कोटिकोव्वयुतानीशे चाण्डानि कथितानि ठु । 
तन्न तन्न चतुरव॑क्तत्रा मह्माणो हरयो भवा: ॥ 
कहा जा चुका है फि ब्रह्माएड करोडों, अयुतों हैं ओर पत्येक ब्रह्माण्ड 
में छह्मा, विष्णु और रुद्र अविष्ठित हैं | 
इन समस्त ब्रह्मा, विष्णु ओर शिवों का जो अधीश्वर है अर्थात्‌ 
जो अखिल तब्रह्माण्डपति है उसी को ऋषियों ने महेश्वर कहा है। 
अह्यविष्णुशिवा मह्यन्‌ अधाना मस्मशक्तयः | 
ज्र भर ८ 


( रैद८ ) 


महाविष्छुशियादीनां यः परःस महेश्वरः ॥ 
दे ब्रह्मन ! ब्रद्मय, विष्णु और शिव ब्रद्य की प्रधान प्रधान शक्तियां 
हैँ। जो ब्रह्मा, विषपु और शिवों के ऊपर है बरी मट्ेश्वर है । 
इस सम्बन्ध में लिद्षपुराण फा यह वचन शै-- 
अमंरपाताश्र रद्धाग्या शसंग्याता- पितामहाः । 
हरयश्य झसंरयाता एक पवं. महदेगरः ॥ 
असम्स्य रुद्र, श्रसझ्य अद्या और झसमब्य पिप्णु हैं, किन्तु सटेसयर 
एक और अद्रितोंग है । 
पतिपादयिभूनि! उपनिषद में भी यही भाय है,-- 
शअस्य प्रह्माश्डम्य समस्तत गस्थितानि एसाध्शामि अनस्थकोि- 
मरकायडानि साथरणानि झालम्ति। ७2८ 3८ ३3४ धर्वेक्यहिन 
पर मिरधिष्टितानि ७». 3६ एॉलकस्थितिसोशरकर मिरधिष्टियारि 
सहागलौय-मसस्यपुदयलानस्तसंभवत्‌ असमिति 
इमारे अ्द्षा” ४ के चारों शोर, इसी ह्ृद्मागट थे समान, शापरा कीट 
अक्ञार्ट तिति शादि के आपरसं से आर हीडर घखरयी बे हैं ॥ धर॥ 5 
भ्रद्धागट के खाण्ग घतग खा, प्राण्मारती छीर मर ?ै । +द्ाग 2 
मे जतिसप्रशार झमरतों मे सथे चम भीदा शाप? हैं एगी बेस दिम्य थे 
मद्रागाश मे अश्नस्त जद्यरए फिर रहा हैं । 
इगी दिए कावियों ने मटिशार रो आयनम्स की 
गद्य है | 7४% एक देश्यर शषा एब इटीपएएट दा आवप 7| 
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भ्क किक कि ् अंक 
में मे अद्ञाण्ु हो परमारनपानीः दे। इसी 


( ह६६ ) 


कहा गया है फि भरोखे में होफ़र खिस भ्रकार परमाणु भीतर पहुँचते हैं 
ओर बाहर निकलते हैं उसी प्रकार मददेश्वर के विश्वव्यापी शरीर के रोम- 
कृपों मे अगशित अद्यास्ड घुसते और बाहर निकलते हैं। 
ठाध्यूचिधा अगणिता- परमाशुचर्य्या 
चाताध्चरोसविवरस्य च ते महित्वम्‌ । 
अतएवब कद्ा जा सकता है कि अनन्तकोंटि अह्याएड की जो' 
अन्तरद् बोंगसिद सुविशाल समष्टि है वही महेश्वर का विश्वरूप है | 
कहने की आवश्यकता नहीं फ़ि महेश्वर दी पर-तत्व है, उसके बाद और' 
कुछ भी नहीं ४, वही परात्यर परम पढार्थ है । 
यस्मात्‌ पर॑ नापरमस्वि किल्नित्‌ ।--श्लेत, ३े।६ 
यही बात कठ उपनिषद्‌ ने फह्दी है-- 
महतः परमच्यक्तस्‌ अच्यक्तात्‌ पुरुषः परः । 
पुरपात्न पर किल्नित्‌ सा काठ्ठा सा परा यतिः ॥---कठ, १३॥$ ५ 
नदहत्‌ के याढ अव्यक्त है, अव्यक्त के बाद पुरुष है | पुरुष के बाद 
ओर कुछ भी नहीं है । वही पराकाष्ठा है और वही परमग्ति है । 
गीता का भी यही कहना है--- 
मत्तः परतरं नान्यत्‌ किल्निदस्ति घनझय ।---७।०७ 
यही एक मात्र मरेश्वर है । यह न फेचल एक है, कल्कि अद्वित्तीय 
है। यही भूमा है 


दादश अध्याय 
मूर्त और अमृत्त 


तो ब्रह्म मूत्त है या अमूर्त्त ? ईश्वर साकार है या निराकार ? 

इस प्रश्न पर एक प्राचीन विवादः चला आ' रहा है। कुछ लोग 
कहते हैं कि ईश्वर निराकार चैतन्य स्वरूप है, दूसरे लोग कहते हैं कि 
स्वरूपत. वह दिुज, मुरलीधारी, अ्रप्राकृत रूपवान्‌ है--्रह्मज्योति 
इसकी “तनु भा” या श्रद्धों की कान्ति है। इस विवाद के घने जद्धल में 
अवेश करना दुःसाहस का काम है। और यदि अभिमन्यु की भाँति 
दुश्साहस करके इस चन्रव्यूह के भीतर किसी प्रकार प्रवेश कर भी लिया 
जाय तो बाहर निकलने का रास्ता मिलेगा क्रिस तरह ? जान पडता है 
कि यह सब सोच-समझ्कर ही एक भावुक कवि ने ईश्वर को साकार या 
निराकार न कहकर उसे नीराकार कहा है। नीर ( जल) का अपना 
कोई आकार नही है--पात्र-मेद से, आधार की भिन्नता से जल का 
आकार निरूपित होता है। भगवान्‌ का भी यही हाल हे। इस का 
मतलब यह है कि उश्वर निराकार है सही किन्तु वह भक्त वाउछा- 
कल्पतरु है | भक्त पर अनुग्रह करने के लिए वह समय समय पर आफार 
अहर करे तो इसमें कौन सी विचित्रता है ? वह तो सर्वशक्तिमान्‌ है, 
जगत्‌ में जितनी भी मूर्तियाँ हैं वे उसी की सकल्प-शक्ति से बनी 
हुई हैं। मूर्ति का उपादान (प्रकृति) उसी के अधीन है। तब 
फिर इच्छा करके वह साकार रूप में प्रकाशित क्‍यों न हो सकेगा * 
अतएव क्या यह कहना असद्भत है कि भगवान्‌ अरूप होकर भी सरूप 
है और निराकार होकर भी साकार है ? 


( १७१ ) 


इस मत-विवाद के स्थान पर चेदान्त का क्या पिद्धान्त है ” 

वेदान्त की आलोचना करने से हमको मालूम होता है कि श्राय 
ऋषियों ने श्रक्ष के दो विभावो का परिचय दिया है--एक निव्विशेष भाव 
का और दूसरे सविशेष भाव का। इन दोनों विभावों का भेद दिखलाने 
के लिए, उन्होंने निरविशिष विभाव फो परअद्य या अशब्द ब्रह्म 
सविशेष विभाव को अपरत्ह्य या शब्दब्रद्य] कहा है| 


हैं घाव बहाणो रूपे ।--बृहटारण्यक, २।३।१ 
ब्रह्म के दो रूप हैं । > 


पुतद्धू सत्यकाम परज्चापरब्व ब्रह्म ।--प्रक्ष, ६२ 
हे सत्यकाम ! यह ब्रह्म पर ओर अपर है । 


हैं परवह्मणी अभिष्येये शब्दश्व अशब्दश्व ।--सैन्नी, ६२१२ 


दो प्रकार के परबरह्म का ध्यान करना चाहिए---शब्द का और 
अशब्द का । 
हम यह भी वतला चुके हैं कि ब्रह्म के निर्विशिष भाव का अर्थ यह 
है कि उस भाव के किसी विशेषण, लक्षण, चिह्न या परिचय का निर्देश 
नही किया जा सकता । किसी गुण का उल्लेख नहीं किया जा सकता, 
जिसके द्वारा उसकी धारणा की जाय, किसी उपाधि की भी अवतारणा 
नहीं की जा सकती जिसके द्वारा उसकी पहचान हो सके। इसी से 
निर्विशेष भाव को निर्गुण, निर्विकल्प, निरुपाधि आदि सज्ञा दी गई है।. 
यह भाव मन-बुद्धि के लिए अगोचर, अनिर्देश्य, अनिरुक्त, अवाच्य, 
अजेय ओर अमेय ह्दे || 
यतो बाचो निवर्तन्ते ।--वैत्तिरीय, २४।९ 
एतस्मिक्नच्श्येडनात्म्येडनिरुकते । तैत्तिरीय, २७ 
बह विदित और अविदित सब पदार्थों से मिन्न है--. 
अन्यदेव तद्‌विदितादथो अविदितादधि ।--केन, -१४३ 


( १७२ ) 


यस्यामतं तस्य मतं मतं यस्य न वेद सः। 
अविज्ञातं विजानतां विज्ञातमविजानताम्‌ ॥---केन, २।२।३ 
जो (ब्रह्म को ) नहीं जानता, वही जानता है, जो जानता है वही 
नहीं जानता । जो जानता है उसके लिए ब्रह्म ग्रशात है, और जो 
नहीं जानता उसी को नात है। 
हम कह चुके हैं कह्रि जो ऐसा अद्भुत है उसके सम्बन्ध मे 
परिचय के स्थान पर इतना ही कहा जाता है कि वह यह नहीं है,” 
“वह यह नहीं है |! - 
अथात आदेशो नेति नेति ।--ध्ृहृदारण्यक, २३।६ 
इसी से योगवाशिष्ठ ( उत्पत्ति प्रफरण ) में कह्य गया है--'दिश 
काल, निमित्त जब उसी में है तब फिर द्वेत ही क्या है और अद्वित ही 
क्या है? ब्रह्म नतो द्वेत है और न श्रद्वेत, न वह जात है श्रौर न 
अजात, न वह सत्‌ है और न असत्‌, न वह क्षुब्ध है और न प्रशान्त 
ही । अर्थात्‌ उसमे सारे हन्द्रों का चिरसमन्वय है, सारे दवेत का विलकुल 
अवमसान है | 
इसी से परब्रद्ष में सारे विरुद्ध लक्षणों फा, सारे विपरीत धर्मों का, 
आरोप फिया जाता है। वह आकाश है भी और नही भी, वद कुछ है 
ओर नहीं भी । उसकी गति नहीं है और वह गतिशील भी ४ैं | उसकी 
स्थिति नहीं है और वह स्थितिमान है। वह चजित्‌ भी है और जट भी, 
यह सब कुछ है और कुछ भी नहीं। बह अगु भी है और मद्दान्‌ भी, 
बह श्रेपेरा भी है और उजेला भी, वह निमेष भी है और कल्प भी, 
वह सत्‌ भी है और श्रसत्‌ भी, वह प्रत्यज्ष भी 6 और अप्रत्यक्ष भी; 
बह बहुत दूर है और समीप भी | ( योगवाशिष्ठ ) 
कहने की आवश्यकता नहीं कि यद्द निर्विशेष, निरुपाधि, निरक्षत 
परब्रह्म कभी मूर्त नहीं दो सकता--इसके प्रति किसी श्राकार का शेर 
नहीं हो सकता । 


( रैज्३ ) 


हम बतला चुके हैँ कि यह निर्विशेष परब्रह्म ही माया-उपाधि को 
अद्भीकार करके मानों अपने आप को सकुचित करता है। उस समय 
उसका जो विभाव होता है वही सविशेष या सविकल्प भाव है। उस 
समय उसे महेश्वर कहा जाता है । 

सायिनन्तु महेश्वरम्‌ । 

इस सविशेष भाव को लक्ष्य करके भागवत में कहा गया है-- 

भारायणे भगवति तदिद विश्वमोहितम्‌ । 

गृहीतमायोरुगुण सर्माठावगुणः स्वत. ॥--भागवत, २॥६२६ 

यह जगत्‌ भगवान्‌ नारायण में निद्वित है, वह स्वभावत. निर्गण 


४3४ 


है, फिन्तु सश्टि के प्रारम्म में माया-उपाधि अद्भीकार करके सगुण हो 
जाता।है | 
इस सग़ुण ब्रह्म या महेश्वर का स्वरूप क्या है ! हम देख चुके हैं 
कि वह स्वरूपत* सद्विदानन्द है। 
ईश्वर. परमः क्ृष्णण सचिदानन्दविग्नहः ।--अ्रह्मसंहिता, ६।१ 
परम ईश्वर श्रीमगवान्‌ सचिदानन्द विग्रह हैं | 
सत्य ज्ञानमनन्तं शरह्म |--तैत्ति, २।१॥१ 
विज्ञानमानन्द ब्रह्म |--च्ृह० शाधर८ 
इस सविशेप अवस्था मे, ऊसुमे तीन शक्तियों का प्रकाश होता है। 
इन तीनों शक्तियों का नाम क्रम से सन्धिनी, हादिनी और सबित्‌ है। 
'ह्वादिनी सन्धिनी संवित्‌ त्वय्येके सर्वेसंस्थितों ।--विष्णुपुराण । 
हादिनी, सन्धिनी और सवित्‌ ये तीनों शक्तियाँ विश्वाधार 
अद्वितीय भगवान्‌ मे अवस्थित हैं | सन्धिनी शक्ति के योग से महेश्वर 
सत्‌, सबित्‌ शक्ति के योग से चित्‌ और ह्ादिनी शक्ति के योग 
से आनन्द स्वरूप होता दै। सन्धिनी शक्ति की क्रिया सत्ता अथवा 
सत्य, सबित्‌ शक्ति की क्रिया ज्ञान और ह्ादिनी शक्ति की क्रिया 
आनन्द है। 
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हमने देख लिया है कि ये महेश्वर ही सूष्टि-स्थिति श्रौर लय फे 
करनेवाले है । 

यतो वा इसानि भूतानि जायन्ते । येन जातानि जीवन्ति | यत्‌ 
अयन्त्यभिसंविशन्ति ।--तचैत्ति० ३।१ 


जिससे ये भूत उत्पन्न होते हैं, उसनत्र होफर जिसके द्वारा जीते- 
जागते हैं और अन्त समय में जिसमे विलीन हो जायेंगे वह्दी ब्रह्म है । 
बादरायण के ब्रह्मसूज् में इस श्रुति का अनुसरण करके कहां गया है-- 
जन्मादयल्य यत,+-१444२ 
इसी लिए उसका छग्मनाम “तज्जलान” है | 
सच्चे सल्विदं बहा तजनलानिति,--दछ्वान्होग्य, ३।३४।५ 
“तज्जलान? का शञ्र्थ है तज्ज, तल्‍ल, तदन---उससे जगत उत्तर 
६, उसमे जगत्‌ अवस्थित है, उसमे जगत्‌ लीन होता ४ । 
सष्टि, स्थिति ओर सहार--मटेश्वर के इन तीन सासारिक कार्यों 
को स्वतन्त रुप से लक्य करके उसका नाम रफ़्णा गया है अला, विष्णु 
ओर शिव । रजोगुण-प्रधान सध्टिफा्य झो लक्ष्य करके बढ़ करा है, 
सत्यगुण-प्रधान पालनकार्य को लक्ष्य करके चढ़ विपपु ४, और 
तमोगुग प्रधान लयकार्य को लच्य करके बह शिव ईै। इन्टी को 
रिमूर्ति कटते हं। ये तीनों स्वतन्त्र नहीं हैं -इन तीनों में एक है श्र 
एक मे ही तीन है । 
आात्ममाया समात्रित्य सोडद गुणमर्यी द्वित। 
सजन, रचन्‌, हरन्‌ विश्व दध्ष सजा क्रियोचिताम ॥ 
+->भाग० ४०४८ 
अर्थात्‌ महेश्वर अपनी जिगुशगुमयी साया का आशय करके इस 
विश्व की सप्टि, स्थिति ओर लग करते हैं, और उन तीनों मिमाओं 
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की उचित सशा अथवा नाम धारण करते हैं। इसी से महेश्वर के 
स्तोत्र मे कद् गया है-.- 
भक्तचित्तसमासीनः बहाविष्णुशिवात्मक:--सूतसंहिता, ३।४८ 
वें भक्त के चित्त में अधिष्ठित हैं, वही ब्रद्य, विष्पु और शिवात्मक 
हैं। कालिदास ने इस भाव की प्रतिव्यनि करके बदे अच्छे देंग 
कहा हैं-- 
नमखिसमूत्तये तुभ्य प्राक सष्टिः केवलात्मने । 
गुणन्नवविभागेन पश्चाद भेदमुपेयुपे ॥ 
सृष्टि के पहले तुम केचल, अद्वितीय थे । फिर शुण॒-त्रय के उपाधि- 
भेद से तुम ब्रह्मा, विपएु ओर शिवरूप से निमूर्ति मे मिन्नरूप हो। ठुम 
को नमस्कार है । 
हमारी प्रथम विवेचना का विषय यह है कि ब्रह्म सगुण है या 
निर्गुण, सविशेष है या विर्विशेष १ ब्रह्म का कौन सा भाव उपासना के 
लिए ग्रशस्त है ! गीता में अर्जन ने यही प्रश्न किया था। 
एवं सततयुक्ता ये भक्तासतवाँ पय्युपासते । 
ये चाप्यक्षरमब्यक्त तेपां के योगवित्तमा: ॥---१ २१ 
जो लोग तहतचित्त से तुम्हारी ( सगुश ब्रक्म या भहेश्वर की ) 
उपासना करते हैं और जो लोग अज्ञर तथा अव्यक्त ( निर्यण ) ब्रह्म" 
की आराधना करते हैं, उनमें से श्रें योगी कौन हैं ९ 
इसके उत्तर मे भगवान ने कहा हैं --- 
मय्याचेश्य मनो ये मां नित्ययुक्ता उपासते । 
श्रद्धया परयोपेतास्ते से युक्ततमा मताः ॥., 
दे त्वक्तरमनिर्देश्यमब्यक्त पय्युपासते । 
सर्वेश्नगमचिन्त्यज्ञ कूटस्थमचल प्रुवम्‌ ॥ 
संनियस्पेन्द्रियआम्म सर्वेत्र समबुरुयः । 
ते भाप्लुवन्ति मामेव सब्वंभूतहिते रताः ॥ 
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क्लेशो5घिकतरस्तेषामव्यक्तासक्तचेतसाम्‌ । 
अव्यक्ता हि गतिदुंःखं देहवम्तिरवाप्यते ॥ 
-+गीता, १२। २-२९ 
जो लोग मुकमे मन लगाकर, बडी श्रद्धा के साथ, नित्य निविष्ट 
चित्त से मेरी उपासना करते हैं, मेरे मत से, वे ही श्रेष्ठ योगी हैं । ओर 
जो लोग सर्व्वन्न समदृष्टि रखकर, सब भूतों के हित में रत रहकर, 
इन्द्रियसयमपूर्वक अक्षर, अनिरदेश्य, अव्यक्त, अचिन्त्य, सर्वव्यापी, 
कूयस्थ, अचल, नित्य परत्रह्म की उपासना करते हैं उन्हे अधिकतर 
क्लेश सहना पड़ता है । क्योकि, देहधारी जीव बडी कठिनाई से अव्यक्ता 
गति को प्रास करने में समर्थ होते हैं| 
अतएव देख पड़ता है कि गीता के मत से उपासना के लिए 
निर्विशेष की अपेक्षा सविशेष ब्रह्म अथवा महेश्वर ही प्रशस्त है। 
अब प्रश्न होता है कि जो हमारा उपास्य है---जो महेश्वर है--- 
सविशेष, सोपाधि, सगुण है--बह भूत्त है या अमूत्त--साकार है या 
निराकार १ 
महेश्वर के दोनों ही भावों--अमूर्त और मू्--का वेदान्त मे 
उपदेश है--- 
है वाव अहाणो रुपे सूततन्चेवासूरत्तत्व--ब्ृह० २।३।१ 
ब्रह्म ( महेश्वर ) के दो रुप हैं--मू्त और अमूर्त । 
विष्णुपुराण में भी यही वात कह्दी गई है-- 
आश्रयश्रेतसों त्रह्म द्विधा तच्च स्वभावत । 
भूप ! मूत्तममूर्तज्व परज्लापरमेव च ॥ 
है राजन्‌! उपासक के चित्त का आश्रय जो त्रह्म ( महेश्वर ) है 
उसके स्वभावतः दो भाव हैं--पर या अमूत्त भाव और अपर या 
नूर्त भाव | 
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यह अमूत्त भाव ही महेश्वर का स्वरूप है--उसका सचिदानन्द 
भाव है| 
अमूतत्त शह्मणे रूप यत्‌ सदित्युच्यते घुबैः । 
--विष्णुपुराण ६। ७। ६४६ 
ब्रह्म का जो अमूर्त रूप है उसी को पण्डित लोग सत्‌ कहते हैं । 
तो इस अमूर्त रूप की उपासना किस प्रकार की जावे ९ पहले तो 
प्रतीक प्रभृति उपासना के द्वारा चित्तशुद्धि करनी चाहिए. । इस प्रणाली 
से साधक का चित्त शुद्ध हो जाने पर वह “अहग्रह” उपासना का 
अधिकारी होगा | तब्र वह जीव-अह्य के अभेद का चिन्तन करेगा | 
“अह वब्रह्मास्मि”, “तोडहम्‌ ?, “तत्त्यमसि” इत्यादि महावाक्य ऐसी ही 
उपासना का उपदेश करते हैं। इस अवस्था के साधक को चिन्तन 
करना चाहिए: 
यश्नायं पुरुषे यश्वासावादित्ये स एकः--तैत्ति, ३१० 
स्व था अहसस्मि भगवो देवते अहं वे त्यमसि देवते । 
जो पुरुष में अधिष्ठित है बही आदित्य में अधिष्ठित है। हे भगवन 
देवता ! तुम हो मैं ओर मैं हूँ ठुम । यह योग की अन्तिम अवस्था है | 
यह साधारण साधक की पहुँच से बाहर है। 
महेश्वर के मूत्ते रूप के दो भेद हैं--एक विश्वरूप, दूसरा साकार 
रूप | ऋग्वेद के पुरुषसूक्त मे इस विराट रूप का वर्णन है-- 
सहसखशीर्षा पुरुषः सहस्तात्च. सहखपात्‌ । 
स भूमि विश्वतो दृत्वाध्त्यतिष्ठदशाजुलस्‌ । 
घुरुप एचेद सब्वे यद्भूत॑ यज्व भव्यस्‌। 
उताझ्तत्वस्येशानों यदुन्‍्नेनातिरोह॒ति ॥ 
विराद पुरुष के हजार सिर, हजार नेत्र ओर हजार चरण हैं, वह 
सारे जगत्‌ में व्यात है और जगत्‌ के बाहर भी है। भूत, भविष्यत्‌, 
श्र 
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चतंमान जो कुछ है सभी वद पुरुष है। भर्त्प और अमर्त्य सब का वह 
अधीश्वर है। 

पिछले श्रध्यायो में टम विश्वरूप की आलोचना कर चुके हैं 
ओर उसी यसड्ड में हमने गीता के ग्यारहवें अन्याय का उल्लेस 
जिया है। 

हमे व्यान इस बात पर देना है क्लि अर्जन के जैसा साधक भी उस 
विश्वरूप को सहन नहीं कर सका | 

अद्दृष्पूर्त हृपितोस्मि दृष्ठा भयेन च अव्यथितं मनो मे । 
तढेच में दर्शाय ठेच रूप॑ प्रसीद देवेश जगन्निवास ॥ 

यह बविश्वरूप साधक के लिए दुर्निरच्य और उपामना के लिए, 
अग्रशरत होने से ही, शायद, निगकार भगवान ने साकार मूत्ति धारण 
की। निराफार भगवान का फिर आफार फ़्या है ? उस सन्‍न्देह जो दृर 
करने के लिए प्रशतवादी दाश्शनिस-शिगेमणि औआीगद्गचार्य ने कशसृत्र- 
भाष्य में लिखा ऐ-- 

स्थात परमेद्वरस्तापीच्दावशान्मायासय रुप साभकानुग्रहार्थम्‌ । 

“+महासून्न, 49२० 

अर्थात्‌ सावक पर अनुग्रद्द करने के लिए परमेश्यर भी अपनी 
मर्जा से मायामय रुप घाग्गा करता है। क्योकि वद्द संगुणग होकर भी 
अगुण है, सर्प दोजर भी सर्प है, और निराफार द्वोझ़र भी साकार 
ह। इस विपय मे विष्णु पुगण फा पचन /--- 

अखभृपषणसस्थानस्वरूप रूपपनित- । 
बरिभत्ति सायारुपोड्सों श्रेयसे प्राणिना हरि ॥ 
विष्णुपुराण, १॥२२।७४ 
मायामप हरि रपर्या-व द्वोफर भी प्राणियों के दिने के लिए 
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यतीनां सन्त्रिणाब्चैव क्वानिनां सोगिना तथा । 
ध्यानपूजानिमित्त दि तनु ग्रहाति सायया ॥ 
(सतमत्ति १२ इलोफ के साववाचायक्ेत भाष्य ने क्रृत्त समुपर्भेद 
का बचन | ] 
यति, मन्त्री ( मन्त्रवित्‌ ), नानी ओर योगी साथक के च्यान और 
पूजा के लिए भगवान्‌ मायाकृन देह अज्ञाभ्गर करते हैं। 
जब यह बात हुई तब भगवान्‌ क्विसी दिन साकार मूर्ति में प्रकाशित 
हुए थे या नहीं, यद अब दर्शनशासत्र का विषय नहीं रद्द जाता, यह 
इतिहास की श्रटना हुई । थुग युग में साधु, भक्त, साधकोत्तम, ध्यान-योग 
के द्वार भगवान्‌ की साकार मूर्ति के दर्शन करके अनन्‍्तरड्ड-पुरुषो को 
उसका विवरण सुना गये हैं| वह समस्त विवरण परमराक्रम से सानव- 
समाज में चला आ रहा है | फ़िसी ने उसे द्विमुन मुरलीवर रुप में देखा 
है, किसी ने उत्ते शख चक्र-गदा-पत्मचारी नारायण रूप मे देखा है और 
किसी ने कर्पूर-गौर रुजगोपवीत चन्द्रशेसर शिवरूप में उसके दर्शन किये 
हैं। किसी ने जिनवना, शूलवारिणी, मिहवाहिनी, महाशक्ति के रूप से 
उसके दर्शन किये दे | श्रुव और प्रहाद ने ऐसी ही मूर्ति देखी थी; 
चैतन्यदेव ने ऐसी ही मूर्ति ठेखी थी। हमे यह सोचने का क्या अधिकार 
है कि उन लोगो की दृण्ठि मिथ्याइण्डि (निवों तश्वा०४/.७४) थी, उनका 
किया हुआ वर्णन ओर विवरण क्या मिथ्या प्रलाप या कल्पना का 
विजुम्मण है ? नहीं। सच तो यह है कि वे व्यानद्ृष्ट मूर्तियाँ, अगले 
समय के साथकों के हित के लिए, शास्त्रों में चिरस्थायी की गई है । 
तनन्‍्त्र का यह एक वाक्य सुना जाता है,--- 
साधकानां हितार्थाय अहाणो रूप कल्पना । 
साधफों के हित के लिए ब्रह्म के रूप फ्री कल्मना है--इसका यह 
मतलब नहीं है फि ब्रह्म का साकार रुप कल्पनामात्र है) क्योकि हम 
आजकल शनि अर्थ मे 'कल्यना! शब्द का प्रयोग करते हूँ उस अय॑ मे, 


(६. ले...) 


प्राचीन ग्रन्थों में, अनेक स्थानों पर उक्त शब्द का व्यवहार नहीं हुआ 
है। ऋग्वेद का बचन है-- 
सूर्य्याचन्द्रमसौ धाता यथापूव्न॑मकल्पयत । 
पहले जैसे ये वैसे ही सूयय-चन्द्र की कल्पना विधाता ने की। 
क्या इसका यह अर्थ है कि चन्द्र-सूये काल्पनिक पदार्थ हैं--उनकी सत्ता 
वास्तव में नहीं है ? नहीं, ऐसा नहीं है। वेद का भाव यह है कि 
भगवान्‌ फी कल्पना ( चिन्तन ) ही जगत्‌ रूप मे प्रकाशित होती है। 
ब्रह्म की जो रूप-कल्पना की वात कही है वह भी उसी ढेंग की है | 
इसी प्रकार से विष्णुपुराण और भागवत मे पिप्णुमूर्ति के व्यान का 
उपदेश है, शिवपुराण, स्कन्द-पुराण प्रभ्नति शैचपुराणो मे शिवमर्ति के 
व्यान का उपदेश है। देवीमागवत प्रभ्भति शाक्तपुराणो मे शक्तिमर्ति के 
ध्यान का उपदेश दिया गया है । 
विष्णुपुराण में बहुत अच्छे ढेंग से इस प्रसण की आलोचना की 
गई है। उक्त पुराण का कहना है कि भगवान्‌ का जो अमत्त रूप 
या निराकार भाव है--जिसे सचिदानन्द कहते हैं---उस भाव की 
धारणा चित्त मे सरलता से नहीं होती | इसी लिए भगवान्‌ के मर्तरूप 
या साकार मर्ति की आवश्यकता है। विष्णुपुराण के खारिडका- 
जनक-सवाद में यह प्रसड़ , इस तरह, छेडा गया है--- 
तत्च मूत्त हरे रूपं यादहक्‌ चिन्त्यं नराधिप । 
तवश्रयतां अनाधारे धारणा नोपलम्यते ॥ 
पसज्नचारुवदन पद्मपत्नोपमेत्षणम्‌ । 
सुकपोलं सुविस्तीर्ण कपालफलकोज्ज्वलस्‌ ॥ 
कख्वुग्रीव॑! सुविस्तीर्ण श्रीवत्साक्कितवत्तसम्‌ । 
समकर्णान्तविन्यस्त चारुकर्णविभूषणमस्‌ ॥ 
बलित्रिभद्भिना मप्तनाभिना चोदरेण वे । 
प्रलस्वा श्मुजं विष्िणुमथवापि चत॒भुजम्‌। 


( श्८ए४ ) 


समस्थितोरुजछन्न सुस्थिराधिकरास्थुजम्‌ । 
चिन्तयेद्‌ प्रद्म मूर्तज्ञ पीतनिम्मंलवाससम्‌॥ 
है -+-६॥| ७। ७६-झघरे 
निराधार ने चित्त की धारणा करना सम्भव नहीं है। अतएव 
भगवान्‌ के मूत्तरूप का जिस तरह चिन्तन करना चाहिए, वह कहते 
ह--उनका प्रसन्ष चाद वदन ओर पतद्मपनाश लोचन ४, उनके कपोल 
सुन्दर ह और विशाल उज्प्वल लज्लाट है। दोनों कान झुन्दर भूपणो 
से सज्जित है, विलीण वक्ष स्थल श्रीथत्स से चिहित हैं और ओऔवा 
कम्मु फी तरद है। उनके उदर में ब्रिवली हैं ओर निम्ननामि है; ये 
अप्टभुज या चतर्भजघारी ह। उनकी ऊर और जह्ठाएँ गोल हैं, 
हाथ-पेर सुडौल ६ और निर्मल पीताम्बर पहने हुए, हैँ | ऐसे मूर्त ब्रह्म 
विष्णु का चिन्तन करे । 
भगवान्‌ के दूसरे रूप, मूर्ति, का उल्लेख टमको शान्त्रों म मिलता 
है। वह है उनकी अवतार-मूर्ति। इस प्रसद्ग में गीता का यह 
चचन है-- 
परित्राणात्र साधूनां विनाशाय च दुष्कृवाम्‌ । 
धरमसंस्थापनार्थाय सम्भवामि युगे युगे--गीता, २८ 
अर्थात्‌ साधुओं की रक्षा, असाधुओं के विनाश ओर धर्म-सस्थापन 
के लिए भगवान प्रत्येक युग मं अवतार लेते हैं। जो लोग भगवान्‌ के 
अचतार लेने को अमसम्मव समझने हैं उनके आगे इस वाक्य की कुछ 
ग्रामाणिकता नही हैं--फिन्तु जो लोग भगवान्‌ के अ्रवतार को मानते हैं 
उनके मन मे प्रश्न उठेगा कि भगवान फ़िस प्रकार अवतार लेते हैं ! 
गीता न इस प्रश्न झा उत्तर दिया है--- 
अजो5पि सन्नव्ययात्मा भूतानामीखरोड5पिसन । 
अंकृति स्वामधिष्टाय सम्भवाम्यात्ममायया ॥--८६ 


( ८० ) 


इसऊे भाष्य में श्रीशह्लराचा्य लिखते हैं--- 

य॑ च भगवान ज्ानैश्वयशक्तिवलवीयतेजोनि सदासम्पत्न॒त्रिगुणा- 
त्मिकां वैष्णवी स्वासाया प्रकृति चशीक्षत्थ अजोडव्यथों भूतानामीश्वरो 
नित्यशुद्धमक्त््य्भावो5पि सन्‌ स्वमाथया देहवौन्‌ इच जात हव च 
लोकालुपहं इुर्चन्‌ लच्यते अ्योजनाभावेशपि भृताचुजिघृक्षया । 

अर्थात्‌ पडेश्ववशाली भगवान अपनी विशणात्मका प्रकृति को 
अपने वश में करके अपनी माया द्वारा मानो दही हांकर जन्म ग्रहण 
करते है। वे, जन्मरहित, अब्यक, सत्र लोगों के ईश्वर हैं। वे 
स्वभाव से नित्य शुद चुद्ध मुक्त हैं। यथ्रपि उनका कोई निजी प्रयोजन 
नहीं रहता फिर भी वे जीवो पर अनुग्रह करके इस प्रकार अवतार धारण 
करते हैं । 

गीता के प्रसिद्ध ठीफ़ाफार श्रीवर स्वामी ने इस श्रसग में लिया है--- 

ईश्वरोडपि कम्मेपारतन्त्यरश्टितोडपि सन्‌ स्वमायया सम्भवासि 
>% >»८ 2८ स्पा शुद्धसच्ात्मिका प्रकृतिमधिष्ठाय स्वीकत्य विशुद्धो- 
जितससच्यमूर्ता स्वेच्चुयावतरामि । 

अर्थात्‌ भगवान कर्मरदित हैं। वे ऊर्म के अधीन नदीं है; 
तथापि अपनी माया द्वारा उसन होत हैं। वे अपनी शुझ्रसक्त्याप्मिका 
प्रकृति मे स्थित द्ोक़र विशुद्ध ऊजित सत्यम॒र्पि में स्वेच्छा से अवतार 
लेते हैं । 

झतएव आवर न्वामी के मत से श्रवतार-फ्राल मे भगवान मूर्ति 
घारण परते हैं अवति सायार होने हैं। गाता फे एक और टीजाकार 
श्रीस2चृदन यरस्वर्ती से इस सम्बन्ध मे दा सन्‍पट खद्य शिया £ । 
थे क्र हैं कि फीठ यई नित्क निरसयय निदियार परमानन्दमप भगवान 
के अ्रपवार-फाञ गे बान्ता-क +े इनग्पना सम हैं, सिम्ल बढ़ ठीक 
नदी ह। मगपान नित्य उिद्चु नाबिदानन्द परत नवण परू त्मो /-- 


डनरी, क्या हो मौहिय आर क्या माखित याद भा उठ सम्मय नहीं है । 


जा 


ग 


( ए८रे ) 


हाँ, अवतार-काल में उनकी जो ढेहित्व-प्रतीति होती है, चे मूर्तिघारी जान 
पड़ते हैं, सो यह निरी माया है ।* अर्थात्‌ सचिदानन्द की वह मूर्ति 
पारमाथिक तो है ही नहीं, प्राकृतिक भी नही है, वह तो आतिभासिक 
है। किन्तु प्राकृतिक हो चाहे प्रातिमामिक, वास्तविक हो या मायामात्र, 
इसमे किसी को विरोध नहीं है कि मसवान्‌ अवतार लेकर साकार रूप 
में प्रतिभात होते हैं | 

इस ताकार निराकार-बिवाद की एक और दिशा से मीमासा की जा 
सकती है | वेदान्तयूत्न म महर्षि बादरायण ने वैसा ही किया है। थे कहते 
हैँ कि भगवान्‌ निराकार हैं सही, किन्तु वे चित्स्वरूप या चैतन्यमय हैं | 

आह च॒ तन्मात्रम्‌ ।--अह्मसूत्र, ३१२१७ 

आह च श्रुतिः चैतन्यसान्न विज्त्षणरूपान्तररहितं निविशेष मह्य। 
>% >»€ >< नास्य आत्मन- अन्तर्वहिरयाँ चेतन्याद्‌ अन्यद्‌ रूपसस्ति । 
चैतन्यमेव सु निरन्तर अस्य स्वरूपस्‌ [--शझूर भाष्य | 

अर्थात्‌ ब्रह्म के परिचय स्थान में श्रुति ने उसे निर्विशेष चैतन्य- 
मात्र कहकर ही परिचित कराया है। भीतर-बाहर निरन्तर चेतन्य के 
सिवा उसका और रूप नहीं है । 


“ केचित्तु नित्यस्थ निरवयवस्यथ निविकारस्थापि परमानन्दस्थावयवा- 
चयविभाव॑ वास्तवमेव इच्छन्ति ते “निय्रैक्तिक शुवाणस्तु नासामिवि- 
निवार्य्यते ।” अन्‍न्ये तु परमेश्वरस्थ देहदेहिसावं न सन्‍्यन्ते । किन्तु यश 
नित्यो विभु' सब्चिदानन्दघनों भगवान्वासुदेव- परिपूर्णा निर्गुणः परमात्मा 
स्र॒ एव, तहितहो नान्‍यः कश्चिद्भोतिको सायिको वेति। #< >€< _ >< 
स्वरूपमधिष्ठाय स्वरूपावस्थित एवं सन्‌ सम्भवामि वेहदेहिभावमन्तरेणेव 
देहिचद्‌ व्यवहरासि । कथ तर्घ॑देहे सचिदानन्दबने देहत्वश्रेतीतिरत आह--- 
आत्ममायेत निर्गुणे शुद्धे समशिदानन्द्रसथने सत्रि भगवति दासुदेचे 
देहदेहिभावशुन्पे तड्पतों प्रतीतिः मायासात्रसित्पर्थ. । 


( शि्८४ ) 


अरूपवर्देव द्वि तत्मधानत्वात्‌ +--३॥२॥१४ सूत्र 
उपनिपद्‌ में स्थान स्थान पर ब्रह्म के मूर्त रूप का प्रसद्ध है सही 
ऊिन्त भ्रुति ने प्रधानतः ब्रह्म को अरूपवत्‌ ( निराकार, अमृत ) कहकर 
ही प्रतिपन्न किया है । यथा--- 
अस्थूलम्‌ भ्रमण अहस्वम्‌ भ्रदीर्घमु--बृह० ३८८ 
अशब्दस अस्पशंम्‌ अरूपम्‌ अ्रव्ययम--फठ, ३।१३ 
दियो झायमृत्त, पुरुष --झुण्डक, २।१॥२ 
प्रक्म यदि निराकार चैतन्यथन है तो फिर वह जगत्‌ का अश्टा होगा 
किस तरह १ जो निराकार है बह तो विकरण ( इन्द्रिय वजित ) है। 
वह विचित्र शक्तियुक्त अ्रवश्य है | 
सब्बंपिता च तद्‌ दर्शन तू---२।१।३० सूत्र 
शुति ने ब्रह्य को बिचित्रशक्तियुक्त बतलाया है | ऊिन्ठु फिर भी जो 
विंकरण है, जो निराफार है उसने फ़िस प्रफार साकार णग़त्‌ को 
उत्पन्न किया ? इस आपत्ति के उत्तर मे बादरायणु कहते ह--- 
विकरणत्वान्नेतिचेव्‌ तदुक्तम्‌ ।---२।१॥३ १ 
ब्रह विकरण अथवा इन्द्रिय-विर्णजत है सही झिन्तु उसमें समस्त 
इन्द्रियों का आभास निन्‍्य बत्तमान है, इसी से श्रुति ने कद है--- 
४ सच्चे न्ट्रियगुणाभास सब्बेन्द्रियविवर्जितम्‌ । 
क्योंकि, 
अवाणिपादोी जबनो ग्रहीता 
पशदपच्रु साश्टशेिण्ण | 
उसके हाथ तो हैं नी लेमिन प्रदण करता ४, पर तो है नहीं 
लेम्नि चलता-फिसता है, आस तो हैं नरी लेन देखता है और पान 
न होने पर भी मुनता है। हर्सी से बद स्बन्ठ्रिययुगासास!ं ह। इस 


( शप्४ ) 


स्मरण रखना चाहिए फि हम जिसे इन्द्रियशक्ति कहते हँ--फिर वह 
शक्ति चाहे शानेन्द्रिय की हो चाहे कर्मेन्द्रिय की--जैसे, दशन-शक्ति, 
श्रवण-शक्ति, गमन-शक्ति, अहणशशत्ति--वह शक्ति आत्मनिष्ठ है। 
उसका साधारणतः कार्य इन्द्रियों द्वारा होता है। इस लिए. आँखों के 
द्वारा हम देखते हैं, कानो के द्वात हम सुनते हैं, हा गे के द्वारा हम 
अहण करते हैं और पैरो के द्वारा हम चलते-फिरतें हैं | वतंमान अवस्था 
मे यदि हम अन्‍्धे हो जायें अथवा बहरे हो जायें या अपग हो जॉय, 
यदि कोई हमारी आँखे निकाल ले, पेर काट डालें अथवा जीम काढ 
लें--तो हमारी दर्शनशक्ति, श्रवशशक्ति, यरहणशक्ति, गमनशक्ति और 
बाकशक्ति इत्यादि स्तम्मित हो जायगी । ऊ्िन्तु यदि इलाज करने से 
हमारा अन्वापन, वह्रापन या पडुल्व दूर हो जाय, यदि कोई फिसी 
हिकरमत से हम नक्तली हाथ-पैर या जीम लगा दे तो उन उन इन्द्रियो 
का कार्य फिर होने लगेगा । क्योंकि उस उस इन््रिय की शक्ति तो 
पा आत्मा मे पहले से है ही, केवल उपाधि न रहने से वह स्तम्मित 
हो गई थी। 


जीय ब्रद्माविन्दु ह--ब्रह् फा अ्श है! वह ब्रक्षऊण जीव जब 
सुसारतेत्र में फेडा जाता है तन उममें उक्त नारी इन्द्रियशक्तियाँ प्रशुप्त 
अवस्था भ रहती हैं। प्रकृति के क्षेत्र मे ्मके गये जीव की, अपने आप 
मे अन्तर्निषित, उन शक्तियों के विकास झी इच्छा होती है। जीव 
देखना चाएता ६, सुनना चाइता है, पदणु करना चाहता ह और जाने 
फरता है। तव 'दशनाव चक्ष“--अव्थान देखने चे 


फ्रर्य के 
लिए चांग्दे क्मश, विफ्र्तित होती हैं, सुनने के लिए कान 


कक श्षू 
ऊक। 5 ४] 


न ० ही 
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पीर चसदे फिसे ऊे लिए पर मम" दिम्सित होने हैं इस्कादि | इस 
प्ररार विरस्स नी ऋष्श३ करूणए-पुक्त शेत्ा है दतंसान रे 
ही कही दका है। हवन इख्िययुद्धा दे, रन्‍न्दियों के दाग | 


 , 


हैं| किन्तु हम यह कहने का कया अधिकार है कि इन्द्रियों के बिना 
आत्मा फिसी दिन अपनी शक्ति का व्यवद्ार नहीं कर सकेगा ? बल्कि 
साधना की उच्च अवस्था में पहुंचने पर साधक में विव्य दृष्टि, दिव्य 
श्रुति और दिव्य गनन्‍्ध प्रशृति जिन विभूतियों का उठय होता है उस ओर 
ध्यान देने से यही समझना ठीक जान पडता हैँ कि जीव की मुक्त 
अवस्था में जीव विकरण होकर भी करण शक्ति की परिचालना करता 
है। नित्यमुक्त भगवान्‌ के सम्बन्ध मे श्रुति ने ऐसा ही उपदेश दिया है-- 
अपाणिपादो जवनो गुहीता 
परयव्यचक्तु. स श्णोत्यकर्ण: । 
इसी से बादरायण कहते हैं क्रि चूंकि भगवान विकरण हैं इस लिए 
वे स॒ष्टिकर्ता नहीं हो सकते, यह असद्भत वात है, क्‍यांक़ि वे सर््वेन्द्रिय- 
विचर्जित होकर भी “सब्वेन्द्रियगुणाभासयुक्त' हैं । 
यदि यद्द निश्चित है तो फिर साकार और निराकार का विवाद ही 
नहीं रह जाता । क्याकि भगवान्‌ चाहे साकार हों चाहे निराकार, वे तो 
आखो बिना देख सकते हैं, पेरो बिना चले सर्वन्न, 
और बिना हाथो के करते प्रहण वस्तुएँ परम पविचन्न, 
कानो बिना सुने सब ध्वनियाँ इन्छ्रिय-गुण के वे आधार; 
सृष्टि स्थिति सहार सभी के वे कारण है अपरम्पार 


का लीनीननिन- 


5० कट 
वेद और वेदान्त+# 
पाश्चात्य परिष्त लोग वें से मतलब बेद के सह्तिभाग से ही 
लेते हैं किन्तु हम लोग इस देश में वेद कहने से संहिता, ब्राह्मण, 
आरण्यक और उपनिपद्‌ वेद के इन चारों भागों को समझते हैं 
पाश्चात्पों ने ओर उनके मतानुवर्ती प्राच्यों ने सिद्धान्त बनाया है 
फि जब वेद का सहिता या मन्त्रमाग बनाया गया तब ऋषि-समाज में 
१--बेढ के साथ दाशंनिक और आध्यात्मिक भाव प्रस्फुटित नहीं 
चेदान्त हे क्या हुआ था, तदनुमार ही पूर्वोक्त लोगो ने वैदिक 
सम्बन्ध है ह चेद मे साहित्य का युग-भेद किया हे। हमारी राय में 
अहाज्ञान का जो 2 हैं मपबी कक 
अड्भर देख पढता है. 7 मिद्धान्त ठीऊ नहीं है। हमारा विश्वास है कि 
डउसवा पूरा पूरा व॑दिक युध के प्रारम्म से ही इस देश में अध्यात्म 
विकास वेढान्त से विद्या का प्रचलन था। अ्रतएब हम वेढ और 
अप कक 3 चेदान्त के पौर्बापर्य को नहीं मानते | हा, यदि 
१ प्रश्नकर्ता का वदान्त से मतलब वेदान्त-दर्शन या' 
ब्रक्मयत्र तो ओर वेद का अथ उन्होंने वेद के सहिता भाग को समझ 
रक्‍खा हो तो अ्रवश्य ही वेदान्त वेद से बहुत पीछे का है | 
पुगण में वेद के सड्भडूलन का जो विवरण पाया जाता है उससे 
जात होता है कि ऊृष्ण द्वैपायन वेदव्यास ने ही यह सड्ढलन-कार्य किया 
था। वेदज्यासजी महाभारत युदर के समसामयिक हैं। इस मत के 
समर्थक पाश्वात्य परिडित लोग भी हैं, वे भी मानते हैं फ्रि वेद के भमनन्‍्त्रों 
का सछ्लुलन-काल वुनच्ेत्र-युदध का सम-सामय्रिक है। वेदव्यास ने न 
ह भारती-सम्पादिका के छुछ प्रशक्षो का उत्तर इस प्रबन्ध में दिया 
गया हैं । 


( श्पण ) 


केवल वेद-मन्त्रों का सड्डलन फ़िया था बल्कि पुराण-सहिता नाम रख 
कर उन्होंने, उस काल में प्रचलित आ्राख्यान, उपाख्यान, गाथा और 
कल्पशुद्धि का भी सभ्रह्द किया था। 
आख्यानेश्राप्युपाख्यानैर्गाधाभि कल्पशद्धिमिः । 
पुराणसंहिता चक्रे पुराणार्वविशारदः ॥ 

इस विवरण को काल्यनिक समभने का कोई कारण नहीं है। 
क्योकि शतपथ, ऐतरेय ओर तैत्तिरीय ब्राह्यण मे आख्यान, उपाख्यान, 
गाथा और कल्प को स्वाध्याय का विपय 8॥)]00७ 0[ &ए0$ कहा गया 
है, तथा कोपीवकी ब्राह्मण मे आख्यानवेत्ताओ ( आख्यानतिद, ) का 
उल्लेस पाया जाता है| वेदव्यास के जिन शिष्यों और प्रशिष्यों ने, वेद 
के सकलन-फार्य में, अपने गुरु की सहायता की थी उनका नाम पुराणों 
मे रक्षित है। वेद की जिन शाखाओं का पता लगा है, वे शाखाएँ 
इन्हीं लोगों के नाम से प्रचलित पाई जाती हैं। इसके द्वारा पौराणिक 
विवरण की सत्यता का समर्थन होता है। 

ब्राह्यण, आरण्यक ओर प्राचीनतम उपनिपदो मे जिन आ व्याक्तिक 
तत्वों का विवरण है उनमें से अधिकाश के प्रचारक भी व्यास जी के 
वही शिष्प और प्रशिष्य हैँ | किन्तु यह वारणा ठीक नहीं है कि वे लोस 
ही उक्त तत्वों के आविष्कर्ता हैं, क्योंकि पाश्चात्यो ने ही स्वीकार किया 
है कि जिस विऊृतित आकार में इम ये तत्व मिलतें हैं बह ढीघ॑कालव्यापी 
पूर्व गवेपणा का फल है | दूसरे, उन ग्रन्थों में पूर्वांचायों और ऋषियों 
की सम्प्रदाय-परम्परा का उल्लेख पाया जाता हैं। इस परम्पराक्रम से 
बहुत प्राचीन काल से भी भारत मे ब्रह्मविद्या का प्रचलन था। वेदव्यास 
ने ओर उनके शिग्यों ने उसी का सम्रह भर कर दिया था। हमारे मत 
से वेदान्त उक्त ब्रह्मविद्या का ही अशविशेष है--वही प्राचीन विद्या है । 

ब्राह्मण और उपनिपरद्‌ू की आलोचना करने से जान पह्ता है फ़ि 
स्थान स्थान पर बिवृत तत्व के समर्थनार्य श्लोक उद्धृत डिये गये हैं । 


प्र 


६ जदेए 0) 


डून श्लोकों की भाषा, अनेक स्थानों पर सहिआ की सापा की तरह प्राचीन 
है---श्रर्थात्‌ उनकी रचना आर्प वैदिक सस्कृत में है, इससे प्रमाणित होता 
हैकि बहुत प्राचीन ब्राह्मण-उपनिषदो के पहले भी अव्यात्म-विद्याविपयक 
बहुत से श्लोफ ऋषि-समाज में प्रचलित थे | उन श्लोकों से पता लगता 
है कि बहुत प्राचीन काल मे ही ब्रह्मविद्या अथवा वेदान्त इस प्रकार 
श्लोकों के आकार में निबद्ध हो गया था। अतएव वेदान्त को आधुनिक 
या वैदिक युग का उत्तरकालवर्ती मानने के लिए हम तैयार नही हें। 

पाश्चात्यों ने भाषा के प्राचीन ढोंचे पर इस सम्बन्ध में जो 
सिद्वान्त स्थिर फ्िया है वह हम ठीक नहीं जान पड़ता। वेद के 
मन्त्रभाग को हम किसानों का गाना था शिशु मानव का कवितोच्छवास 
मानने को राजी नहीं हैं। वैदिक मन्त्र स्वर और वर्णात्मक हैं, उनकी 
शब्दावली पर्ब्याय-निवद्ध है। जन स्परो और वर्णों में तनिक सा भी 
उलट फेर हो जाय तो, ऋषियो के मत से, मन्त्र का मन्त्रत्व ही नहीं रह 
जाता | इसी से जिस समय जिस वैदिक मन्त्र की रचना हुई है, उसके 
परवर्ती काल में भी उसकी भापा में तनिक भी परिवर्तन नहीं हुआ , 
है| इसी कारण उसकी आर्प सस्क्ृत अक्चुण्ण है। शुरु-शिष्य-परम्परा- 
क्रम से जो वाचनिक उपदेश प्राचीन ऋषि-समाज में प्रचलित थे वे 
कुरुक्षेत्र-युद्ध के परवर्तो काल में सड्ललित किये गये और उस समय जो 
भाषा प्रचलित थी उसमें ग्रथित कर लिये गये | बहुत से वैदिक भन्‍त्रो 
की रचना इससे बहुत पहले हो चुकी थी, इससे उनकी भाषा प्राचीनतर 
है, किन्तु उससे यह प्रमाणित नहीं होता कि ब्राल्नण भाग और 
उपनिषद में ग्रयित तत््वावली वैदिक युग के परवत्तों काल की है, 
खासकर जब कि उन ग्रन्थों मे ही आर्ष वैदिक भाषा में लिखित 
अध्यात्मविद्या-विषयक श्लोक उद्धृत पाये जाते हैं | 

वेद के सन्त्रभाग का विष्रय है--प्रायः सर्वत्र यज्ीय देवता के उद्देश्य 
से बनाये गये अथवा यज में व्यवहार्य मन्त्र | ऋग्वेद के दशम मण्डल 


( १६० ) 


में अध्यात्मविद्या विषयक कुछ ऋचाओं का सग्रट है जरूर, लेफ़िन वे 
ऋचाएँ वेडिकि युग के आध्यात्मिक छोक है--वे मन्त्र नहीं हँ। 
ब्राह्ण, आरण्यक और उ+निपदों की प्रतियात्र है ब्रह्मत्रिद्या ( जिसके 
अन्तर्गत बेढान्त है )। अतएवं विपय-विभाग में वेद और बंढान्त 
प्रथक्‌ वस्त॒एँ हैं। एक को दूसरे का पूर्ववर्ती अथवा जनकस्थानीय 


मानने का यथेष्ट हेतु हमे नहीं देख पडता | 
दर्शन का मौलिक श्रर्य है साज्षास्कृत सत्य अर्थात्‌ अपरोत्ष प्रत्यक्ष- 
घ जान | ऐसा दर्शन “ऋषि” के सिया दूसरे के लिए अगम्य है। 


-हिन्द' लोग 
उर्शेन खन्ना को 
धर्मशास्त्र की यद्जी- 
भूत सममते है या 
नही ? चार्वोक- 
उशेन वॉद्धदशन 
इत्यादि में दर्शन 
शब्द जिस अ्रथे में 
प्रयुक्त है क्या डसी 
में बेदान्तदशंन भी 
है? सेक्समलर, 
शोपेयहर, डासन 
अभ्वति वेदान्तभक्त 
पाश्चात्य परिडतों 
ने क्या हिन्दुप्रों 
को ही भांति 
चेंदान्त का मम 
अहण किया हैं, 
अथवा उनके सम- 
मत्ते का प्रणाली 
स्वतन्त्र हैं ? 


ऋषि का अर्थ है दशा (४ ०७" )। परवती काल मे 
दर्शन शब्द पाश्चात्य 'फिलासफी' शब्द का एफार्य- 
बाचफ हो गया है । उसी अर्थ में चार्बाक मत भी 
दर्शंन शब्द का प्रतिपाद्य हो गया है। श्न्हुओ के 
जो छ दर्शन श्र्थात्‌ छ आस्तिक दर्शन ( न्याय 
ओर वेशेपिक, साख्य श्र पातज्जल, पूर्व मीमासा 
शोर उत्तर-मीमासा ) हैं, वे सभी धर्मशान्त्र के 
अगीनूत नटी हैं, इनमें से केचल मीमासा ओर 
वेदान्त ही स्मृति मे गिने जाते ईं। वेद के दो 
भाग हैं, कर्मझणड ओर जञानक्रारड ) सहिता ओर 
ब्राह्मण कर्मफाणट के प्रतिपादक हैं, आरएयफ ओर 
उपनिपद्‌ जानकाणद के श्रतिपादक हैं। कर्मफार्ट 
ओर द के विदद्ध अश की सामझस्य-रक्षा करना 
ही प्रधानतत्रा मीमासा-दर्शन का प्रतिपाय विपय 
है, ओर चेढान्त दर्शन का मुख्य ग्रतिपाय विपय 
हे आनकागद वेद का विरोध मेटना तथा उसका 
समीकरण करना ) न्‍्याब, चैशेपिक, साख्य और 


पावजज्ञ स्वान स्थान पर श्र॒ति-विगेधी हैं। उन दर्शनों के शिन ॥7न 
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अशो मे श्रुति का विरोध है, वे अश अग्राह्म है, जेसे नैयाबिक ओर 
वैशेपिफ का अभिमत परमाणु की नित्वता वा साख्य ओर पातञ्जल 
का अभिय्रेत अचेतन प्रकृति का स्वृत.सिद्ध जगत्‌-रूप से विपरिशाम | 
हिन्दू की इप्डि से, मीमासा ओर वेंदान्तदर्शन मे, वद के विरुद्ध कुछ 
भी नद्टी है, इत लिए उक्त दोनो दर्शन सोलहों आने ग्राह्म हैं । 
आजकल हम दर्शन शब्द से जो कुछ समभते हैं, वेदान्तदर्शन 
केवल उतना दी नही है। वेदान्त में उष्डितन्ब, ब्रह्मतत्त्व, जीवतत्त्व, 
देवतत्व, साधनतत्व और उपासनातत्त्व प्रति अनेक तत्वों का समावेश 
है, उन सब का आधार उपनिपद्‌ में है। पराश्चात्य परिठतों ने वेदान्त 
के ब्रह्म-प्रतिपादऊक कुछ तत्त्वो का ( नो तत्त्वसमृह वेदान्त का दर्शनाश 
या ?]08:])%5 है ) ही आस्थादन किया हैं! इसके सिवा जो 
वेदान्त है उसको रहस्थ ऊेॉपशालणा) ) कहकर वे उसका परिहास 
करने से भी नही चुके हैं। मनीपी मेम्तमूलर जो अपने जीवन के पिछले 
दिनो मे वेदान्तदर्शन के परम भक्त हो गये हैं, उन्होंने मी उपनिषद्‌ के 
प्रसंग में कहा है कि जिस प्रकार खान में बहुत से कफकडो-पत्थरो, 
धूल-कीचड ओर मिट्टी में कहीं ऊ्म। एक हुक्डा सोने का मिल जाता है 
उसी प्रकार उपनिपद्‌ के जञझ्ञाल ओर कचडे मे भी कहीं पर तत्त्व-रत्त 
पाया जाता है | ऐसी सकुचित प्रशसा का मतलब यह है कि मैक्ठमूलर 
दर्शनाश के सिवा वेंदान्त की अन्य तस्वराशि को हृदयद्गस नहीं कर 
सके | इसी से देखा जाता है कि अनेक स्थानों पर पाज्चात्व परिडतों 
ने शह्लराचार्य का आसन उपनिपद्‌ के ऋषियों के ऊपर बतलाया है । 
किन्तु यदि शड्भराचार्य से उस आचन पर बैठने के लिए कहा जाता तो 
वे मर्माइत होते। सम्प्रणं वेदान्त ओर ब्रतबविद्या अभिन्न वस्तु है, 
अतएयव ब्रह्मविद्या का ठीक ठीऊ मर्म ग्रहण न कर सकने पर वेदान्त का 
तत्व छुदय में परिस्फृट होने की सम्भावना नहीं है। ब्रकह्मृविद्या को 
आयचत करने योग्य इन्द्रिय अभी तक परिडत-समाज में विकमित नहीं 
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हुई है, क्योंकि परिडितो की पूंजी निरी बुद्धि है। किन्तु वेदान्त तो 
बुद्धियराह्म नहीं है--वह बोधिआह्य है, 77000॥ लम्य नहीं है, 
प्रापराध्रणा लभ्य है। अ्तएव हमे बहुत ही कम आशा है ऊ़ि 
परिंडत-समाज कभी वेदान्त के वास्तविक तत्व को ग्रहण करने में 
समथ होगा । इसी से जान पडता है कि वेदान्त का जो भम्न अ्रश बुद्धि 
की सहायता से थोडा बहुत आयत्त किया जाता है और शट्डराचार्य ने 
अपने अपूर्व भाष्य मे जिसको विशद करने की चेष्टठा की है सिफ 
वही अ्रश पाश्चात्यों के चित्त को आकर्षित करने में समर्थ हुआ है। 
ऊिन्तु प्राचीन भारत मे दूसरी ही प्रणाली का अनुसरण किया जाता 
था । अधिकारी के सिवा चाहे जिस आदमी को वेदान्त पढने का अवसर 
३--चेदान्त ब्राह्म-. हीं मिलता था। जो लोग साधन-चतुष्टय सम्पन्न 
शेतर किसी जाति होते थे, अ्रर्थात्‌ विवेक, चेराग्य, शम, दम, शान्ति, 
का पाव्य था या सम्राधान, भ्रद्धा, मुमुक्तुत्त प्रशति चित्तसम्पद्‌ 
नहीं जिनके आयत्त हो जाती थी वे ही बेदान्त पढने 
के अधिकारी माने जाते थे | फिर भी सम्प्रदाय अथवा श्रेणी-विशेष के 
भीतर चेदान्त आबड न था | आर्यजातीय त्रिवर्णों में से सभी, योग्य 
हो जाने पर, वेदान्त पढने के अधिकारी हो सकते थे। अनधिकारी के 
हाथ में पडकर वेदान्त की अमर्यादा न हो, अर्थात्‌ वन में मोती न 
बिखरा दिये जायें, इस विषय में पुराने लोग बहुत ही सावधान रहते 
थे। ऐसी साववानी सिर्फ प्राचीन भारत में ही न रक्‍्खी जाती थी, 
बल्कि यूनानी, यहूदी, चीनी, किश्चियन और बौद्ध--सभी सम्प्रदायों 
में अन्तरद्ञ और बहिरज्धञ ( 7%:/७7० और 7950॥0५0 ) का 
प्रभेद रहता था। उपनिपद्‌ के पढने से मालूम होता है कि अनेक 
स्थानों में ब्राह्मणों को ज्षत्रियों से ब्रह्म-विद्या-विपयफ उपदेश प्राप्त होता 
था। अजातशनत्रु, अश्वपति, और कैकेय प्रश्नत्ति का नाम इस सम्बन्ध 
में उल्लेख करने याय है। बृहदारण्यक मे देख पडता है कि छत्रिय 
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राजा जनक के सभापतित्य मे याजवल्क्ष्य प्रति ब्राह्मणों ने ब्रह्मवित्य 
फी आलोचना की थी। हमे जहाँ तक स्मरण है, सिर्फ एक स्थान पर, 
शूद्र रैक्क को तअह्मविद्या के प्रझग मे लिप्त देखा जाता है। प्रचलित 
ब्रह्मयून्न में उक्त स्थान के शूद्र शब्द की कष्ट-कल्पना करके अ्र्थान्तर 
सिद्ध किया गया है। इससे ज्ञात होता है ऊह्रि वेदान्त-दर्शन ने जिस 
समय वर्तमान आकार धारण किया उस समय शुद्ध के लिए बेंदान्त की 
आलोचना करना सब्वंथा निपिउ हो गया था किन्तु ब्राह्मण, क्षत्रिय 
ओर बैश्य, इन तीनो वर्णा को सदा वेंदान्त पढने का अधिकार था 
ओर है | 
पश्ले दी कहा जा चुका है क्रि वेंदान्ततत््व चुद्धियराह्म नहीं--बोधि- 
ग्राप्य है| वेदान्त का रहस्याश कमी सर्वताधारण के लिए गम्य नहीं हो 
४--वेदान्त सर्च- सकता | परिमानजित बुद्धिवालें के प्िवा और की 
साधारण का भाना समझ में आने लायक दर्शनाश भी तो नहीं है । 
जम ओर मी वक्तव्य यह है कि जिसके साथ निरी बुद्धि 
जा का सम्बन्ध है वह विषय कमी धर्मेय प्रयोजन को 
मिद्द नदी कर सकता | धर्म-प्रिपासा को शान्त करने के लिए बुद्धि के 
साथ चित्त का, ज्ञान के साथ भक्ति का और बोध के साथ भाव का 
सम्मिलन होना चाहिए। और अद्देत वेदान्त से कभी वह प्रयोजन सिद्ध 
नहीं हो सकता । इस लिए हमे जान पडता है कि वेंदान्त को स्वताधारण 
के लिए वर्नस्थानीय करने की चेग्टा न केबल व्यर्थ ही होगी, बल्कि 
3. * उसमे प्रचुर अनिष्ट का बीज मौजूद है। एक बार अपात्र में अद्वेत- 
' ब्रेंदान्त का प्रचार होने से नास्तिकता, कठोरता और आध्यात्मिक 
स्वार्थरता का उद्दीपन हो गया था। जीव के हित के लिए कर्म करना 
अद्वैत-वेंदान्ती आवश्यक नहीं समझते थे। अपनी मुक्ति को सार 
मानकर, जगत्‌ से सम्पक छोडफकर, वे “प्रत्यक्‌ बुद्धल्व” की निन्दित 
प्रदवी पर प्रतिप्ठित होने का व्यर्थ प्रयास करते थे । जातीय जीवन की 
$३ 
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इस सह्ढुटमय अवस्था में रामानुजाचार्य ने विशिशद्वेतवाद मत का 
पुनः प्रचार करके मक्तिमिश्रित जान और ईश्वर-सम्पर्कित साधना की 
प्रतिष्ठा की। तब से अद्वैत और विशिशकद्वेत का सग्राम लगातार होता 
आ रहा है। उपनिषत्‌-प्रतिपाद्र ब्रह्मवेद्या अथवा प्रकृत वेदान्त 
विरोध-सघर्ष से बहुत डँचाई पर स्थित है। वहाँ पर द्वैताद्वेत का, शान 
भक्ति का, सगुण निर्गण का अपूर्व्य समन्वय और सामझस्य है। 
शड्धराचार्य और रामानुजाचार्य दोनों ही स्वीकार करते हैं कि उपनिषद्‌ 
में सविशेष और निर्विशेष, सगुण और निर्गण दोनों अकार के ब्रह्म का 
उपदेश है, तो भी शझ्डराचाये के मत से सगुण ब्रह्म और रामानुज के 
मत से निर्गण ब्रह्म अवान्तर काल्पनिक वस्तु है। आचायों के 
इस मतद्वेध-स्थान पर जो श्रुति या उपनिषद्‌ वाक्य हैं उनको 
दोनों ने शिरोधार्य किया है--उसी के प्रकाश में हमें अपना रास्ता 
हंढ लेना चाहिए | यदि हम निष्ठा और ऐकान्तिकता के 
साथ वैसा करने का प्रयन्ष करें तो अद्धैत और विशिशद्वेत का 
कम से कम प्रमेद हटाकर उन दोनों की मर्मान्तिक एकता को हृदयज्ञम 
कर सकेंगे। 


जीव, जड ओरे ब्रह्म इन तीनों चरम पदार्थों का स्वरूप, सम्बन्ध 
और सस्थान ही वेदान्त का प्रतिपाद्य है, इस सग्पर्क में जो चरम सिद्धान्त 
६--चेदान्त की ऐ| उसे ऋषि लोग शानदृष्टि से प्रत्यक्ष देखकर 
विशेष श्रेष्ठता क्या जीव के भले के लिए वेदान्त में प्रचारित कर गये 
! हैं | यह सारा तत्त्वज्ञान मनुष्यबुद्धि के लिए अतीत 
है, और उसी के निर्णय के ऊपर मानव-जीवन-समस्या निर्भर है। उवी 
निर्णय को बेंदान्त हमारे आयत्त करता है। बस, यही वेदान्त था 
बह्मविद्या का उद्देश्य और प्रयोजन है। मनुष्य की बुद्धि जितनी ही 
प्रसारित होगी, मनुष्य का भाव जितना ही मार्जित होगा, मनुष्य का 
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चित्त जितना ही विकर्तित होगा, उतना ही वेदान्ततत्व उसके जिए, 
साफ-साफ खुल जायगा, उतना ही वह चरम सत्य का साज्षात्कार 
करने में समर्थ होगा । जिस प्रकार दृष्टि की प्रखरता के तारतम्ब के 
अनुसार दशनीय वस्तु का विस्तार बढ जाता है, उसी प्रकार हमारे 
आत्म विकास के तारतम्य के अनुसार वेदान्त के अर्थ और तत््व का 
बित्तार साथित होता है । 


(२) 
बेदान्त ओर वालफोर 


वेदान्त ने विश्व-मानव को जिन श्रार्य सत्यों का उपदेश दिया है 
उनका मुख्यतम उद्देश्य है ब्रह्म क्री अहयता। ब्रह्म एक और 
अद्वितीय है--- 
सदेव सोम्य इृद्मू अग्न आसीत्‌ एकमेवाह्वितीयम्‌ 
--छान्‍्दोग्म, ६। २। १ 
पहले एक अद्वितीय सत्‌ ही विद्यमान था |? श्रर्थात्‌ ब्रह्म केवल 
एक नहीं है---बह अद्वितीय है । 
न तु तद्‌ द्वितीयसस्ति ततो<न्यद्‌ विभक्त यत्‌ पश्येत्‌ 
बृह० ४। ६ । रहे 
यत्र वा भ्रन्यद्वि स्थात्‌ तत्राउन्योअन्यत्‌ पश्येत्‌ अ्रन्योहन्यच जिप्रेंद 
अन्योअन्यड्रसयेद्‌ अन्योअ्न्यइ्देत्‌ अन्योउन्यमन्वीत अन्योअ्न्यच्छशयात 
अन्योज्न्यमन्वीत अन्‍्योअ्न्यतु स्प्शेद्‌ अ्न्योव्न्यह्विजानीयात्‌ ! 
--छृह० ४। ३। ३१ 


उसके सिवा जब दूसरा नहीं है तब उससे मिन्न को कौन क्रिस 
प्रफार देखेगा ? यदि अन्य कुछ होता तो दूसरा दूसरे को देखता, 
सघता, खाद लेता, बात-चीत करता, सुनता, मनन करता, सश 
करता और जानता । 

यह एकमेबाद्वितीय अह्म ही परात्पर परम तत्त्व है | 


( १६७ ) 


यस्मात्‌ परमस्‌ नापरम्‌ अ्रस्ति किल्लित--श्वेत ३ । ६ 
“जिसका पर और अपर कोई कुछ नहीं है ।” क्योंकि वेदान्त मत 
से सब कुछ ब्रह्म ही है। 
सच्च खल्विद्‌ अह्म --छा० ६। १४। $ 
उसके सिवा ओर कोई कुछ नहीं है । 
स एवाधस्ताव स उपरिष्टात्‌स पश्चात्‌ स पुरस्तात स दृक्षिणतः 
स उत्तरतः स पएुवेद॑ सब्वंसिति |--छा० ७ । १६ । | 
वही नीचे है, वही ऊपर है, वही पीछे है, वही श्रागे है, वही 
दाहनी तरफ है, वही बाई तरफ है, उसके सिवा और कोई कुछ 
नहीं है । 
ब्रह्म के सम्बन्ध में बदान्त का उपदेश यह है कि वह निर्विशेष, 
निर्विकल्प, निद्षाधि और निरज्ञन हैं। वह अ्रनिरक्त, अनिर्देश्य, 
अझवाच्य, अमेय और अजेय है| 
अथात आदेशो नेति नेति, न झ्ेतस्माद्‌ अन्यत्‌ परम्‌ अ्रस्ति । 
--इहदारण्यक, २। ३ । ६ 
उसका परिचय इतना ही है कि वह यह नहीं है, उसके परे और 
कुछ नहीं है । 
एसस्समिनू अ्रद्यये अनात्से अनिरुक्ते--तैक्ति २। ७ 
यच्‌ तद्‌ अद्वेश्यस्‌ अग्राक्मम्‌ अगोश्चम्‌ अवर्णस--मुझइक, १।॥ ६ 
जो अश्रदृश्य है, श्रग्राह्म है, अगोत्र है और अवर्ण है। 
यतो वाचो निवत्त॑न्ते श्रप्नाप्य मनसा सह ।--सैत्ति ० २४१३ 
जिसका पता न पाकर वाचा ओर मन लो आते हैं 
निष्कल्ष निष्किियं शान्तं निरवय निरक्षनम्‌ । 


( हृध्थ ) 


यह यो निरुषाभि निरहझन ब्रह्म है, यह ने तो सत्‌ है और न 
शमत्‌ | यद न तो चित £ प्रीर ने पढ़, यद्द न तो प्रकृति है और न, 
पुरुष, न तो अध्यात्म है श्रीर ने अधिभूत । 

अनादिमय पर शह्म न सत्‌ तेन नासद्‌ उच्यते ।--गीता, १३4२ 

अथवा वह सत्य-स्यरूप और श्रसत्य रूप भी है| 

नमस्ते सत्यरूपाय नमस्तेडपत्यरूपिणे ।--सूतमंद्विता । 

यह चेतन होग र भी जड़ है । 

फश्रेतनो5पि पापाणः ।--योगवाशिष्ट । 

वह निदु एप होकर अमुय ई ) 

नि्ठू सम्र्‌ भसुसग्य यतू--महाभारत । 

वेदान्त का कहना है क्रि यह जो अ्रव्यक, अव्याकृत, अ्रनिरुक्त 
ब्रह्म है--न जाने क्‍यों उसमें 'एफ्रोडइद् बहु स्थाम! बहुत दोने फी 
कामना का समुदय हुआथा । 

फकामस्तदओ समवत्तताधि--ऋग्गैद । 

स भ्रकामयत एको«ह बहु.स्याम्‌ । 

इस बहुत होने ( 2(७॥4[0890070 ) की इच्छा को वेदान्त की 
भाषा में तिखत्षा कहते हैं। तब वह एकमेवाद्वितीय 'तद? 'स.! अर्थात्‌ 
पुरुष हुआ | तब वह निरुपाधि ब्रह्म मायारूप उपाधि को अज्लीकार 
करके महेश्वर होता ह--मायिनन्तु महेश्वरम्‌ । 

सहसशीर्षा पुरुष सहस्राक्तः सहस्रपात्‌ | 

यह माया की उपाधि का अज्ञीकार ब्रह्म का अपनी इच्छा से है 

इस प्रकार साया उपाधि को अज्ञीकार करके ब्रह्म अपने को मानों 
सकुचित करता है | जैसे मऊंडी जाले को तनकर उसमें स्वय घिर जाती 
है वेसे दी एकमेवाहिंतीय ब्रह्म परधानज जाल में अपने स्वभाव को मानों 
घेर लेता है । 


( शृध६ ) 


+-]] ञ्जै 
यस्तूर्ण नाभ इव तन्तुभिः प्रधानजैः 
स्वभाचतो देव एक- स्वेमादुणोत्‌ ।--श्वेत० ६१० 
ह् निरीक्ष्य तेजे फानूर पु घेरने 
जिस प्रकार दु तेजोमणए्डल को फानूस के द्वारा घेरने से 
उसकी ज्योति सानों कुछ संकुचित हो जाती है चैसा ही भाव साया- 
उपाधि को अद्जीकार करने से ब्रह्म का भी होता है। इसी लिए 'वेदान्त 
ने माया को ब्रह्म कों यवनिका अथवा तिरस्करणी कहा है-- भगवत्स्व- 
रुप-तिरोधानकारी / 


“(एक में बहुत होऊँगा इस सिखुक्षा का उदय होने पर ब्रह्म 
की मायारूप प्रकृति पता श्र अपरा इन दो भावों में समिन्न हो 
जाती है । 

था परापरसंभिज्ञा प्रकृतिस्ते सिखक्षया । 

परा प्रकृति >चित्‌ (89779), अपरा प्रकृति जड़ (४४०॥॥००) । 
जीव और जड, पुरुष और प्रकृति,ब्रह्म से स्वतन्त्र वस्तुएँ नहीं हैं । 
क्योंकि ब्रह्मेवेद सर्ब्चम्‌ । ये सब उसी के प्रफ़ार या भेद मात्र हैं । 

प्रलय की एकाकार अवस्था मे यह चित्‌ और जट, प्रकृति और 
पुरुष ब्रह्म में अव्यक्त हो जाते हैं। तब वह एकमेवाद्वितीय हो जाता 
है । उक्त अवस्था उसकी योग-निद्वा है--प्रसुसमिव सर्व्यतः । तब प्रकृति 
और पृरुप ब्रह्म में सयुक्त होकर एकीभूत बने रहते हैं । फिर ग्लय का 
अन्त छोने और योगनिद्रा हट जाने पर जब ब्रह्म में सिखा 
का उदय होता है, तब द्विघा-समिन्न उसकी प्रकृति वही चित्‌ 
आओऔर जड, प्रधान और ज्षेत्रन, रूप में आविभंत होती है। जिस 
प्रकार लोदे में चुम्बककशक्ति का ?025४ ओर ९०९०४/१४७४ भेद 
योमनिद्रा में आच्छुन्त रहता है किन्तु तडित्‌ वृत्त के बीच में आने 
पर लोटे में सोई हुई वह चुम्बकशक्ति उद्बुद्ध दोकर प्‌ और स्त्री 
( ?ए०शए४० और ४०2४४५०७ ) भेद से अलग अलग हो जाती है 


( २०० ) 


डसी प्रतर छहा मे स्टि की श्रय्त्ति का स्‍्फुरगा होने पर उसकी 
योगनिद्रा भद् है गती हे शरीर उक्त परा प्रज़्नि तथा अ्रपण प्रकर्ति 
की अमिन्‍्यक्ति होती है। फिन्‍्सू बास्तत्रिक पक्ष में यह केबल नाम तप 
की विधृम्मगा-याय्व की सोजनासान है। वास्तव में यद्द चित 
घोर गए, यह प्रतति और पुरुष, उस ब्रद्मा का हीं व्िभाव या 
क्‍िलासमात्र है । 

यथा सौस्पेयेन सर्पिदेन सच्य रुण्मय विज्ञातं स्थाद्‌ बाचरम्भर्ण 
विकारों मामधेय झत्तिफा हृत्येब सत्य एवं सोम्य से शाठेश । 

+>ड्वा० ६११) ४ 

जिस अकार एक मिट्टी के ठेले झो जान हेने से ही सारे मृएमय 
पदार्थों को जाना जा सफ्ता है, क्योंकि वाक्य की योजना श्रोर विकार 
नाम का प्रभेदमात्र ई--मिद्ठटी ही सत्य है, वैसा ही उपदेश ब्रह्म के 
विपय में भी है । 

इम प्रबन्ध के शीर्षक में, वेदान्त के साथ हमने ब्रालफोर का 
नाम जोड दिया है। ऋऊहने की आवश्यक्ता नहीं कि यह सपोग 
अनुयासमात्र नही है । 

श्लामगों विश्वविद्यालय में, कुछ समय पहले, लार्ड बालफोर ने 
न्गुभालगा गाए 7]08)॥ इस नाम से जो व्याख्यान दिये थे थे 
प्रकाशित हुए हैं| उनके देखने से जान पडता है फ़ि उक्त लाई साहब 
एक प्रच्छन वेदान्ती हैं) आर्थर जेम्त बालफोर ( 4+07' रंश्ञापहर 
फ्धाग्पा' ९ & 0. कै # 95 ., 7, 709 0 ७, ॥, ॥76 
]) ए% 9 ) इंगलेंट के सुपरिचित व्यक्ति हैं। राजनीति-क्षेत्र में भी 
उनका खासा नाम ओर घाक है। वे अ्नुदारदल के प्रधान व्यक्ति हैं । 
इसके सिवा वे प्रिचारशील और चुलेसक हैं । दर्शन विभाग में उनका 
खासा भग है। इन्हीं बालफोर साहब ने उक्त व्याख्यानों में जित तरह 


( २०१ ) 


विश्व के परतत्व फी आलोचना की दे उससे प्रकट होता है कि वे 
( शायद बिना ही जाने ) वेंदान्त की भूमिका में आरोहण करने के लिए 
बाध्य हुए हैं। वे कहते हैं कि बुद्धि (7700]00॥ ) ही हमारा 
सर्वस्व नहीं है। बुद्धि के ऊपर बोचि है, जिसे पाश्चात्य लोग 
[त्ाप00 कहते हैं। 700॥066 35 706 ९ 8008 8०पाौए 
]905०९३४९0 ७ए ॥6 ॥पगशश॥ 320, किन्तु बह अलग बात है। 

वे ओर भी कद्टते हैं कि जड़ के सिवा मनुष्य का चित्‌भूमि के साथ 
एक संयोग है | .38४0063 ०ए०" एीएछ0॥) ७३ए7"ए007४०॥ शी ०७७9 
38 धा0ंजै0--णा९ ऊ5्मएणीा परी8 छएशलंडं वै88 ७७शा 
छ0फ7 60 तैशाएइ--0०प्रा 5छाधॉएशो आप्राएजाशएआ, यहाँ 
तऊ आगे आकर वालफोर साहब हां और )४७॥७ अर्थात्‌ 
चित्‌ और जड का स्वलूप बतलाते हैँं--0/! 6005७ शाछ/० 
38 00 ४एण गाए 85 एछपा'8 (छापा, एछए फ्रद्वाश' प्रा 
ना ० ४७०६७ 0[ 6 एणते तै008 ग0॥0 ७ड्ा७  हिछापा 
" द्ाप ४0७१ 808 070ए गश्याएड प्रीक्रिआ9४णआए ॥छ० 
3शाश]ए ॥0९02799 00 ४868 67 90 076 डिप्र)४द्रा९6 
फछताएशा 0076 ॥05---7980, एल 8078 75--0/0 
0ग्मा86/छ786 घफएक्‍60 घगते ग्रार्शा।शका 878 वर्वेज्ञापत्ण छाए 
37500979)00, 

यह वेदान्त की भूमिका है। चित्‌ और जड वास्तव में अलग अलग 
वच्तुएँ नहीं हं---उसी एक सत्ता के विभावमात्र हैं, यह वात हमें वेदान्त 
"द्वारा पहले ही मालूम हो चुकी है। इसी अ्रद्वितीय सत्ता को लक्ष्य करके 
लार्ड बालफोर कहते हँ--- 

8, गै0फ०ए७१, 78 6 7्रछ्ा6 शादी, #50- 
7की)ए 00 प्रा7708807409, ॥938 ०ए॥रा70म्रौए 0७8७7 25897* 
च्राम्रिश0 $0 हा एछ08#ए2ए ०07र०थंएक06 एप 0७गए- 


( २०२ ) 


$छए 770077/श०00आा00 9४08७ 0/ शा8 076 ७]-श३- 
चिावाएाए ॥करा8ड छणी एछछ७ गारया छोषा, जाती वि0 
0व्णाणा8, फऋ०७ आ9०व८ ० ग्र० ऐचाठ ०0 20, वि९ 
नगगाजए गा 750 तणाप्नतेकश्व 98 080 "07 एगीर्ध- 
०0ए७७ 77008 70 789 .0५8055 00 ग्राध्या/ि४एत ! 

यह जो शधाएया-ना8७/ है--जो अनेय और अमेय है 
जो अ-बविदित होकर भी 'सर्वबोध-बिदित' है, यही वेदान्त का ब्रह्म है। 
इस ब्रह्म के सम्बन्ध में वे और भी कहते हें------08 ०॥०७ 500९ 
2608076ए ७७0०), ए्रगिाए,्, जाली: 8प्र४धातेड थे) 
क्रंपह४3--वाड्छए_ पशापका।।हिं. ऐप ग्रा्व७. ग्राशादिश 
#ए०पट्ठा। ॥९००, यद्द भी वेदान्त की प्रतिध्वनि है । 

बृहदारण्यक उपनिषद्‌ का वचन है-- 

स्‌ यथा दुन्दुर्भेहन्यमानस्थ न बाह्यान्‌ शब्दान्‌ शक्कुयाद्‌ अहणाय 
दुन्दुभेस्तु अहणेन दुन्दुभ्यावातस्य वा शब्दो ग्रृद्टीत इत्यादि । 

--बड्ह० ४। 2ैभ।८ 

जिस प्रकार दुन्दुमि के बजाये जाने से बाहरी शब्द ग्रहण नहीं 
किया जाता, किन्तु दुन्दुमि को पकडने से दुन्दुमि का शब्द भी पकड में 
आ जाता है, यह भी वैसा ही है| 

इसी लिए  वेदान्त ने ब्रह्म को सत्यस्य सत्य कहा है। क्योंकि ब्रह्म 
ही परमार्थ ( 80]0 7060)79 ) है। उसकी सत्ता से ही सारे जगत्‌ 
की सत्यता का भान होता है ( शगश्ञाप्र०क् ए०का। )। 

तस्योपनिपत्‌ सत्यस्य सत्यमिति--छृह० २१२० 

बालफोर साहब कहते हैं कि इस ब्रह्मसस्ता को “7?७:४०॥” नहीं 
कहा जा सकता, किन्त उसे “पुरुष” कहने से शायद दोष नहीं होता । 
वेदान्त का यही उपदेश है-- 

पुरुष एवेदं सब्ब यत्‌ भूत॑ यज्व भाव्यम्र्‌ । 





(६ रह हे ) 


पृपाा० 8 मैशेंगणए घला हड जिछा थागाए॑ फृ०ष्चए 
705568५ ४ “फणशश्णाशां(ए-.07 फ़श'ष्णाण(।ए %्ञाए5 
ज्ाांा0०0; 0५ पीछः8 38 90 १09507 2४ थी छाए हद 
8 ऊैशा।जु ज0०गप आर्ण॑ ए088९8४ प्रातरांतिप्द्लेएा चाप 
९0॥5९000587095. 

शद्भराचार्य ने भी इसी से मिलती-जुलती बात कद्दी है कि यदि वह 
युरुष जानमय, इच्छामय न दोता तो “जगदान्ध्य प्रसज्येत ।! इसी से 
उपनिषद्‌ का उपदेश है,---सत्यम्‌ शानम्‌ अनन्तम्‌ ब्रक्ष । 

यद्द अनन्त ब्रह्म ( बालफोर साइब जिसे 8प्रक/७7० जञताहरां- 
१७४7४ कहते हैं ) सिसक्षा का उदय होने पर अपनी इच्छा से ' 
बनाई हुई उपाधि को अज्ञीकार करके ससीम और सग्रुण होकर जो उष्टि 
मे व्याकृत होता है, वेदान्त के इस तत्त्व का आभास भी वालफोर साहब 
को मिल गया है । 

44, 09॥, ४९ #ंणर 0 8 ध्रग्रा४ फ़रयादा (087०89) 
ए7९००१९ह श। र०एव०णा (जारणीफ्ाणा ०" ०१०४४००), 
5०ए० 9०7६४ 77 0 ७050।७७७ “ए0क्ष” ३, ७, दिशा, 
बएचा॥ 47000 पा 3068 0 वैफा बंप, 060, ई00 कुएा'- 
90508 0 80-९४॥९७ 00 ९४६०१, था58 डिप[ए०७०७ गत 
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वास्तविक तत्त्वसृष्टि के पहले (जिसे बालफोर साहब 7 70४४॥770 
8820 कहते हैं ) सृष्टि के और दो मुहूर्त या ॥077075 रहते 
हैं। स्राख्यवादी इनको मदत्तत्व और अहफकार कहते हैं | महत्तत्व की 
प्रक्रिया अ्रध्यवसाय है. और श्रहड्ढार की प्रक्रिया अग्रभिमान है। इन 
दोनों महूत्तों की सूचना वेदान्त के 'स ऐच्तः और 'एको5ह बहुःस्थाम! 
इन दो वाक्यों द्वारा निर्दिष्ट हुई है । 

ये सारे वैदान्तिक भाव पाश्चात्य लोगों में क्रशः यहाँ तक 
बद्धमूल हो रहे हैं कि आजकल एक दैनिक अगरेजी पत्र में एक लेखक 
ने मिसर-सम्बन्धी एक धर्म्मपुस्तकक की आलोचना करने जाकर इन 
सारी बातों की प्रतिध्चनि की है। उक्त लेखक का कहना है कि हिन्दू 
जिसे परमात्मा या ऐं2708777/856 50]070706 गा कद्दते हैं. उस 
तत््व से प्राचीन मिसरी लोग अपरिचित नहीं थे 

प्रणाएए वा0ए धीद्ल॑ 400 फकुपणए0588 00 80-९9॥)60 
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थे सारी बातें वेदान्त की ही तो हैं। प्राचीन मिसरी लोग यदि सचमुच 
इन मतवादों को जानते-मानते थे तब तो वे हमारे अन्तर्ञ मित्र--निपट 
वेदान्ती हैँ | इस युग में यदि बालफोर साहब की भाँति समझदार लोग 
भी इस मत को सानना आरम्भ कर दें तो फिर उर््हें भी हम वेदान्ती 
कहते में प्रसन्न होंगे । पञ्माब-केसरी रणजीतसिह कहते थे--'सब लाल 
हो जायगा । हमें भी जान पडता है कि इस प्रकार वेदान्तिक भाव. 
का प्रसार होने पर जगत्‌ शीघ्र ही वेदान्तमय हो जायगा | 





(३) 
वेदान्तिक समन्वय 


१-दशन शब्द का निरुक्त 


भ्रीमत्‌ माधवाचार्य ने अपने बनाये 'सब्वंदर्शन-सग्रह' में चाव्वकि- 
दर्शन से लेकर लगातार १५ दर्शनों का परिचय देकर ग्रन्थ के अन्त में 
कहा है-- 
इतः पर सब्वेद्शन-शिरोमणिभूत शाहनरदर्शनमन्यत्र लिखितमू 
इत्यन्न उपेक्षितमिति । 
शाझ्डर दर्शन समस्त दर्शन शास्त्र का शिरोमणि है या नहीं, इस 
विषय में अवश्य दी मतभेद होगा । किन्तु हमें इस समय उस प्रसद्ध की 
आलोचना नहीं करनी है। हमें तो यद्दी पूछना है कि माधवाचार्य ने 
इस स्थान पर जो पारिभाप्रिक श्र्थ में दर्शन शब्द का प्रयोग किया है, 
इसकी जड कहाँ पर है । 
आर्य जाति का श्रादि-अन्य वेद है। सद्दिता माग की पद सूची 
की सद्दायता से मालूम होता है कि केवल एक बार ऋग्वेद में दर्शन! 
शब्द का प्रयोग हुआ है। यजुवेंद, सामवेद और अथर्व वेद में 'दशंन” 
शब्द का प्रयोग है ही नहीं । 
पशुम्‌ न नष्टम्‌ इव दर्शनाय विष्णापर ददथू विश्वकायस्‌ । 
-« ऋग्वेद, १। ११६। २३ 
यहाँ पर 'दर्शनाय” पद का श्र्थ 'देखने के लिए! है। वेद के 
््‌ महिता भाग में दर्शन” शब्द का अनेक स्थानों पर प्रयोग है। उसका 
4 है--दर्शनीय! । 
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स दुर्शतश्रीरतिथिशृंहे भृहे ।---१० । ६१। २ 
ऋक सद्दिता में “दर्शन शब्द का जिस अर्थ में प्रयोग हुआ है वही 
इसका मौलिक श्रर्थ है | इसी अ्र्थ में छान्‍्दोग्य उपनिषद्‌ का कथन है--- 
दर्शनाय चक्तु* ।--८ | ३२ 
गर्भ-उपनिपद्‌ से हमें मालूम हुआ है-- 
दर्शनाम्ती रूपाणां दर्शन करोति ।--गर्भ ० ९ 
“हृश्यते अनेन' इस व्युलत्ति से, जिसके द्वारा देखा जाय, उस 
चक्तु को 'दशंन! कहना स्वाभाविक है। उपनिषद्‌ का कहना है--- 
सनोअ्स्य देव चक्तुट ।--छा० ८। १२। $ 
अर्थात्‌ मनुष्य की दैवी आँख मन है ।” इस देवी श्रॉख के द्वारा 
जो दर्शन होता है उसको भी “दर्शन? कहना श्रसज्ञत नहीं है। चर्मचर्तु 
नेत्र जिस तरद भ्रम और प्रमा दोनों को देखता हे उस तरह दैव चच्तु 
मन भी मिथ्या दृष्टि और सम्यक्‌ दशोन दोनों किया करता है। अतणएव 
“दर्शन! शब्द का यह अर्थसम्प्रसार अवैध नहीं है। पातझ्ल सूज्ञ के 
व्यास भाष्य में, इसी भाव में, “दर्शन! शब्द का प्रयोग देख पडता दे । 
चस्तु-साम्ये5पि अविद्यापेर् तत एवं मुढज्ञानं, 
सम्यग्‌ दर्शनापेत्त॑ तत एवं साध्यस्थ्य ज्ञानम्‌ । 
पाली न्रिपिठक में भी, इसी भाव में, सम्यक्‌ दर्शन का प्रयोग देख 
पड़ता है | श्री शट्डराचार्य ने भी लिखा है-- 
येतु निव्बंन्ध कुच्चैन्ति ते वेदान्ताथं वाधमाना श्रेयोद्वारं सम्यगू- 
दर्शनसेव वाधन्ते |---६ । ४ । २२ सूत्र का शाइर भाष्य । 
शह्ढडर से वहुत पहले पद्चनशिखाचार्य ने सूत्र बनाया था-- 
एकमेव दुर्शनं ख्यातिरेष दुर्शनम्‌ । 
यहाँ पर भी “दर्शन! शब्द का कोई पारिभाषिक श्रर्थ नहीं है 
दर्शनशासतत्र कहने से जो समझता जाता है, 'दाशनिक! शब्द के सा” 
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अर्थ जुडा हुआ है, दर्शन! शब्द का वह पारिभाषिक श्रर्थ झ्राया 
कहाँ से १ 

वेद की सहिता, ब्राह्मण, आरण्यक या उपनिषद्‌ में ऐसे पारिभाषिक 
अर्थ में 'दर्शन' शब्द का प्रयोग नहीं पाया जाता। सूज्नाकार में जो 
पड्दुर्शन हमारे यहाँ प्रचलित हैं उनमें भी, पारिभापरिक अर्थ में 'द्शन' 
शब्द का प्रयोग नहीं मिलता । अक्षसूत्र में ( जिसे 'वेदान्तदर्शन' कहते 
हैँ ) कई बार दर्शन! शब्द का प्रयोग हुआ है सही, किन्तु उसका श्रर्थ 
"फिलासफी! नहीं है। तो फिर 'दशन' शब्द का यह पारिमाषिक अर्थ 
आया कहाँ से ? 

मावबाचार्य ने जिस समय 'सर्व्यदर्शनसग्रह” की रचना की उस 
समय “दर्शन! शब्द ने वेधडक ,पारिभाषिक श्रर्थ ग्रहण कर लिया है। 
उन्होंने लिखा है-- 

श्रीमत्सायनदुग्धाव्धिकौस्तुमेन महौजसा । 
क्रियते साधवाचार्येण सब्वेदुर्शनसंग्रहः ॥| 

उनके पूर्व॑वर्ती 'सर्वसिद्धान्तसप्रह! में भी ( जो कि श्री शड्राचार्य 
के नाम से प्रचलित है ) 'दशन? शब्द का फिलासफी श्रर्थ साफ-साफ 
है। इस ग्रन्थ में ग्रन्थकार ने लोकायतिऊ, श्राइंत, बौद्ध, वैशेपिक, 
नैयायिक, प्रभाकर, भद्, साख्य, पतञ्ञलि, वेदव्यास और वेदान्त--इन 
ग्यारद् पक्षों या दार्शनिक मतों का परिचय दिया है। यह सग्रह अन्य 
भाष्यकार भ्रीशड्भराचार्य का बनाया हुआ है या नहीं, इस विषय में 
सन्देह करने के लिए ययेष्ट कारण है। किन्तु शड्डराचार्य के समय 
“दर्शन! शब्द का प्रयोग पारिमापिक श्रर्थ में निःसन्देह होता था | 
क्योंकि हम देखते हैं कि शह्वराचार्य ने वेदान्त को ओऔपनिषरद्‌ दर्शन! 
क॒द्दा है-- 

तस्मात्‌ अनतिशक्वनीयमस्‌ इृद्स्‌ उपनिषद्म दर्शनम्‌ इति | 

--१।$३७ अह्मसूत्र का शाइ्र भाष्य । 
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उन्होंने अन्य स्थान में लिखा है--- 

वेदान्तवाक्यानि व्याचक्षाणै, सम्पक्द्शन प्रतिपक्षभूतानि साख्यादि- 
दर्शनाति निराकरणीयानि । 

ईसा से पहले मास कवि ने, प्रतिमा नाठक में, रावण के मुँह से 
यह वात कदलाई है--- 

भो' काश्यपगोत्रोडस्सि साह्भोपाज्ञ वेद्मसधीये मानवीय धर्मशास्त् 
माहेश्वर योगशार्त्रं बाहस्पंत्यं अर्थशा्स मेघातियेः न्‍न्यायशास््न॑ प्राचेतर्स 
श्राद्धकलप थे | 

यहाँ पर हमे माहेश्वर योगशात्र और मेधातिथि के न्यायशाम्त्र का 
उल्लेख तो मिला, किन्तु दर्शन शब्द का प्रयोग नहीं मिला | कौटिल्य 
सम्भवतः भास से कुछ पूर्व॑वर्ती हूँ। वे प्रायः २३०० वर्ष के हैं। कौटिल्य 
ने चतुर्विव विद्याओों का--- 

आन्वीक्षकी त्रयी वार्ता दुश्डनीतिश्वेति विद्या. £# चतस्र एुव विद्या 
इति छौटिल्य+--- 

उल्लेख करके, साख्य योग लोकायतश्न इत्यान्वीक्तिकी--आनन्‍्यीक्तिकी 
ब्रिविध, साख्य, योग और लोकायत--इस त्रिविध दर्शन का उल्लेख 
किया है। यहाँ पर भी दर्शन शब्द का प्रयोग नहीं पाया गया । किन्तु 
आन्वीक्षिकी के ये विभाग देखकर यइ सिद्धान्त करना समीचीन न होगा 
कि वेदान्त, मीमासा, न्याय और वैशेषिक उस समय प्रचलित न थे | 
क्योफ़ि वेदान्त और मीमासा त्रयी के अन्तर्गत हैं तथा न्‍्याग और 
वैशेषिक शायद कौटिल्य की दृष्टि मे लोकायत के अन्तर्मुक्त हैं | 

रामायण ने विद्या को तीन भागों में विभक्त किया है--- 

अष्टवर्ण त्रिवर्गल्य विद्याखित्श्न राधव ।--२।१००[६८ 

ये तीन विद्याएँ हेँ--त्रयी, वार्ता और दण्डनीति। क्‍्योक्रि 
अन्वीक्षिकी, रामाय ए के मत से, विद्या के उच्च नाम की अधिकारिणी» 
नहीं है-- 


श्ड 
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बुद्धिमान्वीक्षिकी धाष्य निरर्थ प्रवदन्ति ते |---२॥१००।३६ 
रामायण में देख पडता है कि राम भरत को सावधान कर रहे हैँ-- 
कश्चिन्न लोकायतिकान्‌ मराह्मणान्‌ तात सेवते । 
अतएव लोकायत आलोचना के योग्य नहीं है। किन्तु वार्ता और 
दण्डनीति ? 
चातांयां सास्प्रतं तात ! लोको<्यं सुखमेघते । 
5 --श्रयोध्या५ १०० | ४७ 
यात्रा दस्डविधानं च ह्वियोनी सन्धिविग्नहों 
कन्निद्‌ एतान्‌ भहाग्राश्ष ! यथावद्‌ अलुमनन्‍्यसे ॥| 
--अ्रयोध्या० १०० | ७० 
भास कवि ने महाभारत की आख्यान-वस्तु को अवलम्बन करके 
कई नाटकों की रचना की है। कोटिल्य का भी महाभारत से परिचय 
था । महामारत में साख्य, योग, वेद, पाशुपत और पाश्वरात्र का उल्लेख 
देख पडता है--- 
सांख्य योगः पाश्चरात्न वेदाः पाशुपतं तथा ! 
ज्ञानानयेतानि राजपें विद्धि नानामतानि वे ॥ 
सांख्यस्य वक्ता कपिल. परमपि' स॒ उच्यते । 
हिरणश्यगर्भा योगस्य वेत्ता वान्‍्य पुरातन' ॥ 
अपान्तरतमार्चैव वेदाचार्य स उच्यते । 
आचीनगर्म तस्टवि अ्वदन्तीह केचन ॥ 
उमापतिभूतपतिः श्रीकर्ठो ब्रह्मण- सुतः । 
उतक्तवानिद्मब्यओ ज्ञानं पाशुपत शिव. ॥ 
पाश्चराव्स्य कृत्स्वस्य वेत्ता तु भगवान्‌ स्वयम्‌ ॥ 
--शान्तिपवे, ३४६।६४-६८ 
और भी देखा जाता है क्रि महामारतकार ने “दर्शन! शब्द का 
पारिभापिक श्रर्थ में प्रयोग किया है--- 
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पएतदू आहुर्भहामाश्षा- सांख्यं वै मोक्तदर्शनम्‌ ।--शान्तिपवे, ३००।४ 

योगद्शनमेत्ावत्‌ उक्त ते तत््वतो मया । 

साख्यक्षान प्रवच्यामि परिसंख्यानद्शनस्‌ ।--ऐ० ३०६।२८६ 

साख्यदर्शनमेताचद्‌ उक्त ते चृपसत्तम ।--ऐ० ३०७।१ 

ये श्लोक शान्तिपर्व के अन्तर्गत हैं। महाभारत के इस अश का 
वय.क्रम निर्धारित करना दुरूह है। इसी! लिए दर्शन! शब्द का यह 
प्रयोग देखकर किसी निश्चित सिद्धान्त पर नहीं पहुँच सकते । अतएव 
(दर्शन! शब्द का निरुक्त निधांरित करने में हम असमर्थ हैं । 

प्राचीन भारतवर्ष म॑ उपसन्न शिष्य को एकान्त में गुरु जिस रहस्य 
का उपदेश देते थे उसको प्राचीन लोग 'उपनिषद्‌! कहते थे। उन 
रहस्वों का उपदेश ( गुह्या आदेशाः ) सक्तिप्त सूत्र के आकार मे रक्तित 
रहता था। इनका साधारण नाम था उपनिषद्‌ | 'तद्दना, 'तजलान? 
प्रति इसके उदाहरण हैं। परवर्त्ती काल में उन रहस्यों का उपदेश 
जिन ग्रन्थों में मयित हुआ उनका नाम हुआ उपनिषद्‌ | “ठपनिषद्‌? 
शब्द के इस निरुक्त में सन्देह के लिए. अवकाश नहीं है। किन्ठ 
दर्शन! शब्द का निदक्त तमसाच्छन्न है। इस अन्बकार में मार्ग का 
निणय करने के लिए कल्पना का आश्रय लेना असज्ञत नहीं है | 


२-दर्शन सब्वंतोमुख सत्य का एक मुखदशन है 


प्राचीन लोग सत्य के सर्व्वमोमत्व को स्वीकार करते थे। वे जानते 
थे कि सत्य सर्व्यतोमुख है। सत्त्य के साब्यभौम भाव के जिस भावाश 
का जिस ऋषि ने अनुभव किया है, सत्य के सा्व्व॑तोमुख स्वरूप का जो 
मुँह जिसकी मानस दृष्टि के गोचर हुआ है वही उसका “दशशन? हुआ हैं। 
सत्य सूर्य की शुश्रज्योति है, वह सब रज्ञों के समन्वय से गठित है। जो 
रज्ञ जिसकी दृष्टि में, जिस परिसाण में, अतिफलित हुआ दे वही देता 
दर्शन! है। ह 
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सत्यम्‌ ज्ञानम्‌ अनन्तम्‌ बह्म । 
सत्य-स्थरूप ब्रह्म से विद्या का जो विज्ञव-धारा प्रवाहित हुई दे 
उसका निस्तार किंसी एक नहर में नहों हो सकता। हिमालय की 
जलधारा की भाँति वह अनेक नद-नदियों मे होकर सागर की ओर 
उमडी चली जाती हैं। इसी के लिए ग्स्थान-मेद है, इसी के लिए 
दाशंनिक मतान्तर है। शड्डराचार्य के नाम से प्रचलित सर्वस्तिद्धान्त 


सग्रह के नमस्कार-श्लोफ मे मानों इसी तत्त्व का इच्जित पाया जाता हं--- 
वादिभिदृशने सवश्यतते यध्वनेकधा । 
वेदान्तवेद्य ब्रश्नेद्मेकरुपमुपास्महे ॥ 
अर्थात्‌ 'वेदान्त-वेद्य, एऊरूप जिस ब्रह्म जो विवादकारी सब दर्शन 
अनेक रूप देखते हे उसी की हम उपासना करते हैं (? 
सत्य भी एक रूप है। ज्ञान-विज्ञान के ऊपर जो प्रजान है. उसी 
प्रगान द्वारा सत्य की प्रात्ति हो सकती है। वादी व्रिवादी समस्त दर्शन 
उसी सत्य का अनेऊ रुपों में दर्शन करते हैं। फिन्तु दर्शन अनेक होने 
पर भी जो दृश्य है, जो सत्य है, वह एफ ही है। 
भिन्न भिन्न दर्शनशास्र सत्य फे ऐऊदेशिक सानज्ञषात्कार हैं, हस बात 
का इज्षित दाशंनिकग्रवर विश्ञानभिकु ने साख्य प्रबचन-माष्य के 
उपोदघात में फिया है--- 
तन्न ८ >< श्रत्यविरोधिनीरुपपत्ती पदाध्यायोरूपेण विधेकशा्ख्रेगा 
कपिलमसू्तिभंगवान्‌ उपकिदेश । ननु न्यायवशेपिकास्था श्रपि एतेप्सथेप 
न्याय प्रदर्शित इति ताभ्यामस्य गतार्थव्व संगुणनिगु शत्वादिधिर दस्पे- 
रात्मसाधक्तया सद्युक्तिमिरत्रश्ययुक्तीना विरोधे नोभयोरपि दुर्घट नल 
प्रामाय्यमिति । मैय्म्‌ व्यावटारिकपारसाथिकरूपविपयभेदेन शाता्थन- 
विरोधयोरभावात्‌ | न्यायवैशेषिफास्पा डि सुिदु स्थादनुभदतों देहा- 
दिसात्र विवेश्नातस्मा प्रधमभूसिकायासनुमापित । पएुकदा परमसूचमें 
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प्रवैशासम्भवात्‌। तंदीप्ं च॒ ज्ञान देहायात्मतानिरसनेन व्यावहारिक 
तरप्ज्ञान॑ सवत्येय! »८ ३८ तथा तदीयमपि ज्ञानमपरवेराग्यहारा 
पररपरया मोछसाधथन भवत्येवेति । तक्तानापेहयापि च सास्पक्षानमेच 
पारसाधिक परवैराग्पद्वारा साज्ञोन्मोत्रलाथन व भदति। 4 9८ 
न्यायवेशेषिफोक्तक्ञानस्प परसार्थभूमौ बाधितत्वाद्य । >< >< स्थादेतत्‌ । 
न्यायवशेषिकाभ्यामत्राविरोधो भवनु । णह्मीमासायोगाश्याँ तु विरोधों5- 
स्थेव। याभ्यां नितयेश्वर साधनाव | श्रत्र चेश्वरस्थ प्रतिपिध्यमानत्वात्‌ । 
» 5» घस्मिन्नेव शास्र व्यावहारिकतस्पेवेखरप्तिपेवस्पेश्वर्यवेराग्यायर्थ- 
मनुवादत्वाचित्यान्‌ । यदि हि लौकायत्किमतालुसारेण नित्येश्वर्य न भ्ति- 
विध्यते तदा परिपूर्ण नित्यनिर्दा पैश्वर्यद्शनेन तच्र चित्तावेशतो विवेकास्यास- 
प्रतिचन्च- स्थादिति साम्वाचार्याणामाशय । >< >< तहिवेकाँश एव 
सास्पक्षानस्य दर्शनान्तरेस्प उत्वप मतिपादयति न स्वीखर प्रतिषेघाशे- 
डप १ % » दिश्ल पदामीसएसप्य इश्वर एव सुख्पो विएय उपकसादि- 
भिरवष्ठत । तत्राशे तत्य वाघे शाखस्पचाप्रामाण्यमू । 2६ >< सास्य- 
शारूस्य तु पुरुणार्थतत्साधनप्रकृतिपुरुपविवेकावेव मसुझ्यो विषय इती- 
श्वरप्तत्तिपेब्राशवाधेअपि नाप्रामाण्यमू | > >८ तस्माद्‌ श्रभ्थुपगमवाद- 
ओठिवादाबिनित सॉय्यस्य ध्यावद्ारिकेश्वरमतिपेघपरतपा अ्रक्मसीसांसा- 
योगाम्या सह न विरोध | 

आर्थात्‌ “इस साख्य दर्शन में कपिलमूर्तिधारी भगवान्‌ ने विवेक- 
जान के लिए श्रुति की अधिरोधी विविध युक्तियों का उपदेश दिया है। 
आपत्ति ऐ सकती है कि न्याय और वेशेपिफ दर्शन में भी जब वे सारी 
युक्तिवा सविशेष प्रदर्शित हो चुकी है तब उनका पुनविषरण 
निष्प्रयोजन है। विशेषत' जब उन युक्तियों के साथ कपिल-प्रयुक्त युक्ति 
का विरोध देख पडता है। क्योंकि न्याय-वैशेषिक की युक्तियाँ सरुश- 
प्रतिपादक हैं और कपिल की युक्तियाँ निर्गण-परर । अ्रतएव दोनों मत 
कमी प्रामाशिक नहीं हो सफते । इस श्रापत्ति का उत्तर यह है / 
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व्यावहारिक और पारमार्थिक विपय-भेद को लक्ष्य करने से न तो कपिल- 
सूत्र की पुनरक्ति रहती है और न विरोध आदि ही रह जाता है। पहले 
पहल परम सूक्म में कोई प्रवेश ही नहीं कर सकता । इसी से न्याय ओर 
वैशेषिक ने सगुण व्यावद्यारिक ग्रात्मा का प्रतिपादन किया है और उसी 
आत्मा की देहादि से मिन्न तथा सुख-दुःख के श्राश्रव रूप में प्रतिष्ठित 
किया है। अतएव न्याय वैशेपिक का जान पारमार्थिक न होने पर भी 
व्यावहारिक तत्त्वजान के रूप में सत्य है और उसके द्वारा श्रपर वैराग्य 
सिद्ध होने से वह परम्परा के द्वारा मोक्त का साधन है | उसकी तुलना 
में साख्य-जान पारसार्थिक ज्ञान है और पर-वैराग्य द्वारा साक्षात्‌ रूप 
से मोन्त का साथन है। & >»< 
आपत्तिकर्ता कह सकते हैं कि अच्छा, न्याय और वैशेपिक के 
साथ --न हो तो--सार्य मत का अ्रविरोध मान लिया, किन्तु वेदान्त 
और योग के साथ इसका विरोध तो अपरिदार्य है। क्योंकि साख्य-दर्शन 
निरीश्वरवादी है, ऊिन्तु वेदान्त श्रौर योग दश्शान नित्य ईश्वर को स्वीकार 
करते हैँ | इस आपत्ति का उत्तर यह है कि साख्यदशन में, ऐश्वर्य में 
वैराग्य सिद्धि के लिए ईश्वर-बराद का प्रतिपेध सिर्फ व्यवद्वत हुआ है । 
यदिं साख्य-दर्शन लोकायतिकों के अनुकरण पर नित्य ऐश्वर्य का 
प्रतिषेष न करना तो परिप्र्ण नित्य निर्दोष ऐश्वर्य दर्शन से उसमें चित्त 
का अमभिनिवेश होकर विवेकाम्यास का प्रतिबन्धक हो सकता। यही 
ईश्वर के प्रतिपेध में साख्याचार्यों का अमिप्राय है। >< 3३८ 
विशेषतः वेदान्त दर्शन में ईश्वर ही आद्योपान्त मुख्य विषय है। 
उस अ्रश का बाध होने से शान्त्र ही तो श्रग्रामाणिक हो जाता है । 
साख्यशात्र में केवल पुरुपार्थ साधक प्रकृति-पुरुष का मेंदज्ञान ही मुख्य 
प्रतिपाय है । अतएव साख्यदर्शन में ईश्वर-म्रतिपेधाश के बाघ होने से 
, भी साख्यमत का अप्रमारय नहीं होता » »< अतएव अ्रभ्युपगमवाद 
हर प्रीटिवाद को अन्ञीकार करके साख्यदर्शन ने जो ईश्वर का 
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व्यावहारिक प्रतिपेष किया है उसके द्वारा वेशन्त और योगदशेन के 
साथ इसका वास्तव में विरोध नहीं हुआ । क्योंकि चेंदान्त और योग 
दर्शन में सेश्वरवाद पारमार्थिक है, किन्तु साख्य का निरीश्वर्वाद 
व्याहारिक मात्र है ।? 

जब यह बात है तब दाशनिक लोग वादी-विवादी का आठन 
छोडकर सत्य के मिलन-मन्दिर में समवेत क्‍यों न होंगे ! वास्तव में सत्य 
सर्वतोमृुख है, सत्य को भिन्न-भिन्न दिशाओं से देखा जाता है। सभी 
वादियों को इसका स्मरण रखना चाहिए.। इस क्षेत्र में जो स्व-मत का 
प्रवदन करते हैं, जो नान्यदस्ति-वादी हैं, वे अवश्य ही अ्रविपश्चित्‌ हैं | 

यासिसा पुष्पिता दाचं प्रवदन्त्यविपश्चित । 


३-आचोन युग में समन्वय की चेष्टा 


यह भी ध्यान देने का विषय है कि जिन प्राचीन दर्शन सूत्रों के 
सहारे हमने वाद-विवाद की परिखा खोदी है उन सूत्र-गन्थों में भी अनेक 
स्थानों पर यह समन्वय का भाव साफ़ साफ देख पडता है। कद्दने की 
आवश्यकता नहीं कि इन सज्न ग्रन्थों के वर्तमान आकार में नित्रद्ध दोने 
से पहले भी इस देश के दार्शनिक समाज में दर्शन के मुख्य प्रतिपात्रों 
को लेकर यवेष्ट मतमेद था। बादरायण के ब्रह्मसूत्न की ( जिनके साथ 
अन्यान्य दर्शनों की अपेक्षा हमारा थोडा-बहुत घनिष्ट परिचय है) 
शालोचना में हम देखते दें कि ब्रह्मसअकार बादरायण ने अपने पूर्ववर्ती 
या समीपवर्ती दाशनिकों के मतवाद का न केवल उल्लेख किया है, वल्कि 
स्थान स्थान पर उनका समन्वय भी किया है। बह्मसत्र में जिन वेदा- 
न्ताचार्यो का नामोल्लेंख देखा जाता है, यथा--आश्मर्थ्य, श्रौडुलोमि, 
काष्णजिनि, काशकृत्स्म, जैमिनि और वादरि--उनके मत का कथन 


बादरायण ने आदर के साथ किया है और कई स्थानों पर 224 


मत का सासजस्य-विधान किया है | अब हम दृष्टान्त के द्वारा इस 
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को प्रतिपन्ष करते हैं | ब्रह्मसत्र के पाठक जानते हैं कि चतुर्थ अध्याय 
के चतुर्थ पाद मे बादरायण ने मुक्त जीव्र के स्वरूप और ऐश्वर्य का 
विचार किया है। छान्दोग्य श्रुति में उपदेश है-- 
एप सम्प्रसादः अ्रस्मात्‌ शरीरात्‌ समुत्थाय पर ज्योतिरुपसम्पन्य स्वेन 
रूपेण अभिनिष्यथते । 
वह जीव इस शरीर से उत्थित होकर, परज्योति को ग्रात्त होकर, 
स्व-स्वरूप में अमिनिष्पन्न होता है । 
बादरायण ने सूत्र बनाया है कि इस श्रुति से मुक्त जीव की अ्रवस्था 
लक्तित हुई है-- 
सम्पद्याविर्भाव स्वेन शब्दात्‌ । 
मुक्त प्रतिज्ञानातु--म्रद्मसूत्र, 8४१-२ 
मुक्त जीव आत्मा के साथ मिलित होकर स्व-स्वरूप में प्रतिष्ठित 
होता है--उसका जो स्वरूप है, तब, उसी का आविभांव होता है । 
अविभागेब दृष्त्वात्‌ +--अहासूत्र, ४।४।४ 
उस अवस्था में जीब्र का आत्मा के साथ अविभाग ( अमेद ) 
होता है। अर्थात्‌ उस समय जीव में और आत्मा में कोई भेद नहीं 
रह जाता | 
“जीव स्व-स्वरूप में प्रतिष्ठित होता है ।* यह स्वरूप फ्रिंस पक्रार का 
है ? बादरायण ने इसके वाद उसो का विचार किया है। वे कहते हैं 
कि जैमिनि के मत्र से यह आह्मरूप है और ओडुलोमि के मत से यह 
चिन्मात्र है । 
माहझेण जैमिनिरुपन्यासादिभ्य । 
चिद्ितन्मात्रेण तदात्मक्त्वाद इति भौड़लामसि | 


--अश्मसूत्न, ४।४।६-६५ 
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स्वम झस्य रूपम आहाम अपहतपाप्मत्वादिसत्यसक्ृल्पलावसानस्‌ 
तथा सर्वेज्ञत्वम्‌ सर्वेश्व रत्वच्च तेन स्वरूपेणाभिनिस्पथतें इति जैमिनिरा- 
चार्या मन्‍्यतें >< >»< चैत्तन्यमेव तु तसस्‍्थात्मनः स्वरूपसिति 
तन्मात्रेण स्वरुपेशासिनिष्पत्तियुक्ता >  >< तस्मात्‌ निरस्ता- 
शेषप्रपन्‍्चेन भसस्नेनाव्यपदेश्येन वेधात्मनासिनिस्पद्मत इति औदलेमि- 
शौचायो मन्यते ।--शक्लरभाष्य । 
अर्थात्‌ आचार्य जैमिनि कहते हैं कि मुक्त ब्रह्मस्वरूष हो जाता 
है | ब्रह्म निष्पाप, सत्यसकल्प, सत्यकाम, सर्वेश्वर और सर्वज्ञ है | मुक्त 
भी ऐसा ही हो जाता है। ओडुलोमि आचार्य कहते हैं कि चैतन्य ही 
आत्मा का स्वरूप है। अतएव मुक्त का स्वरूप चिन्मात्र ही होना 
चाहिए। >< >»६ इस लिए मोक्ष में सारे प्रपश्च तिरोहित होकर जीव 
त्रिलकुल प्रसन्न और अ्रचिन्त्य चैतन्य रूप में अवस्थित होता है | 
इन दोनो मतों का सामजस्थ करके बादरायण कहते हैं--. 
एचमुपन्यासात्‌ पूर्चभाचादविरोध बादराययाः । 
“-अह्मयसत्र, ४४४७ 
आत्मा चिन्मात्र होने पर भी उसके त्रह्मरूप हो जाने में कुछ विरोछ 
नहीं है, क्योंकि मुक्त के ब्राह्म ऐश्वर्य का शात्र मे उपदेश है। 
श्रुति ने भी कहा है कि मुक्त को सारा ऐश्वर्य ग्राप्त हो जाता है, 
वह कामचार हो जाता है, वह स्वराद हो जाता है | 
आशोति स्वाराज्यमू >< >< तेपां सर्च्वेपु लेकेपु कामचारे 
भवति। >< » सकलपादेवास्थ पितर- समुत्तिशन्ति & 
सर्वे5सी देवा वल्तिसाहरन्ति 
वह स्वराद हो जाता है। सब लोकों में वह इच्छानुसार जा; 
सकता है। उसके सकल्पमात्र से पितृगंण आ जाते हैं। सब देवता 
लोग उसके लिए बलि ले आते हैं । 
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इसका समर्थन करके बादरायण कह्ते हैं कि मुक्त का जो ऐश्वर्य है 
वह सकल्प-मात्र से प्राप्त हो जाता है । 
सझतपादेव तत्थुते !--अह्मसूत्र, ४४८ 
अतणव वह अनन्याधिपति ( स्वराद ) होता है । 
अत एवं च'अवन्याधिपति ।--महामसूत्र, ४।४।६ 
इस अवस्था में उसका शरीर रहता है या नहीं ! बादरि कहते हैं 
कि नहीं रहता, जैमिनि उसका रइना बतलाते हैं। बरादरायण दोनो मतो 
का सामजस्य करके कहते हैं कि शरीर का रहना न रहना मुक्त की 
इच्छा के अधीन है। यदि शरीर रहता है तो जाग्रत की भाँति भोग 
होता है, और यदि शरीर नहीं रहता तो स्वप्न की तरह भोग होता है । 
अभाव वादरिराह होवस । भाव जैमिनिविकल्पामननात्‌ । द्वादशा- 
हवत्‌ उभयविर्ध बादराषणाउत-। तन्वभावे सन्धवदुपपत्ते । भातरे 
जाअदवत्‌ (--महासूत्र, ४४१०-१४ 
मुक्त लोग इच्छाधीन कायब्यूद की रचना कर सकते हैं और उन 
देहदो में अनुप्रवेश कर सकते हैं। 
प्रदीपचद्‌ ्रावेशस्तथा हि दर्शायति । 
“-मअध्यासूत्र, 8४१२ 
इसी से श्रुति ने कद्दा है--- 
स॒ एकथा भवति त्रिधा भवति पश्चपा सप्तथा । 
बह एक होता है, वद्द तीन होता है, पॉच होता और सात शेता है 
यह दिग्दर्शन मात्र ६। जीव की उत्क्रान्ति और अ्रद्मलोक में 
उन्नीति तथा जीव-अद्दा के मेदाभेद-सम्बन्ध मे भी, ब्रह्मसृत्र में, विरोधी 
मत के सामजस्य-विधान की चेष्टा देस पढती है | 
ऊिन्द्र विरोधी मत-वाद के समन्वय-्साधन का बहुत हीं बढ़िया 
उदाहरण है मगवद्गीता | इस सम्बन्ध में हमने अन्य स्थान पर दस 
प्रकार लिया है--- गीता की आलोचना करने से जान पद्ता है क्र 


का ४72 मर 
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गीता-पचार के समय भारतवर्ष में मोक्ष-प्राप्ते के लिए चार विभि 
मार्गों का ग्रचार था। उन चारों मार्सो का नाम क्रम से--कर्ममार्ग, 
जानमार्य, ध्यानमाग और भक्तिमार्ग था। जो जिस मार्ग पर चलता 
था वह उसी को साधनमार्ग का एकमात्र पन्थ सेमकता था, उसकी 
दृष्टि में दूसरा मार्ग था ही नहीं। भगवान्‌ ने गीता का प्रचार करके 
उन विभिन्न साधन-मार्गो का अपूर्व समन्वय किया है। उसके फल- 
स्वरूप देख पड़ता है कि जिस प्रकार प्रयाग में ग्रड़ा, यमुना और 
सरस्वती पुण्य-सद्धम मे मिलित होकर, पतित-पावनी धारा बहाकर, 
देश को ज्ञावित करती हुई समुद्र की ओर बही हैं उसी प्रकार गीता में 
कर्म, जान, ध्यान और मक्तिरूप चारों मार्ग अपूर्य समन्वय में समन्वित 
होकर जगत्‌ को पवित्र करके भगवान्‌ की ओरे प्रवाहित हुए हैं । यद्दी 
समन्वय-वाद गीता की अपनी वस्तु है--शास्त्र में और कहीं पर ऐसे 
उज्ज्वल रूप में इसका उपदेश नहीं देख फ्डता। अतएव कर्म, 
ज्ञान, भक्ति ओर ध्यान के समन्वय का उपदेश देकर गीता ने दिखाया 
है कि जीब के सम्पूर्ण विकास के लिए केवल कर्म, केवल शान, केवल 
भक्ति और केवल ध्यान यशथेष्ट नहीं है, जीव को न्ह्म मे विकसित करना 
हो तो इन चारों मागों को ही पूर्ण रूप से आयत्त करना चाहिए। 
ऐसा न करने से आत्मा का आशिक, एकदेशिक विकासमात्र होगा। 
इसी से गीता ने कर्मवाद, श्ञान-वाद, भक्ति-वाद और ध्यान-वाद का 
मेल बैठाकर इस अ्पूर्व समन्‍्वयवाद का उपदेश दिया है।? 

न केवल साधना के सम्बन्ध में ही, बल्कि दाशंनिक वाद-विवार 
के सम्बन्ध में भी गीता में यह समन्वय का भाव बहुत ही उज्ज्वल है । 
इसके फलस्वरूप साख्य और वेदान्त, देव और अद्वैत, विव्त और 
परिणाम---सत्यदृष्टि की मिलन-भूमि में समन्वित होकर गीतारूप कल्पवचक्ष 
में परिणत हुए हैं । किन्तु इस विषय की विस्तृत आलोचना का क्षेत्र 
यह अमिमाषण नहीं है। यहाँ पर इतना ही कहना है कि हम यदि 
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इस समन्वय के भाव से भावित होकर सत्य को खोजने लगें तो सहज में 
ही जल्प-बितर्डा का कण्टकित ज्षेत्र दूर हो जाय और हम सामझस्य की 
ऊँची चोटी पर चढ़ सके | 


४-चुद्धि और वोध 


हमें स्मरण रखना चाहिए, कि तत्त्वदशन का कारण बुद्धि नहीं-- 
बोधि है | मार्जित बुद्धि द्वारा तक॑विचार निष्पन्न होता है, ऊिन्तु बिना बोधि 
के तत्व से मेट नहीं होती। इस सम्बन्ध में प्रसिद्ध फरासीसी दाशंनिक 
वर्गसन ने कुछ उपादेय बातें कही हँ--वे हमारे व्यान देने योग्य हैं--- 
*]7#प्यांग070 काते 77/0080 789785९०४६ ७० 0०9]00थ/0 
त78०७8०78 0० घो७ ए0पेर 06 007500प्रश्ाए8७५, वगरंप्राव070 
80088 ॥7 6 5छ"ए 007700007 07 ॥/0, 77000० ३77 प0 
9ए9ए०शरा०.. १7४७ा०णा क.. आ॥ फएाली0०७, व8 
"०90 ९०१ं5७१ ७ए 8 7४/प०४) ॥॥90॥06ए ६0 कै709 ॥0, 
एजरडएाा 48 ६ए॥फएणएए0ए छत प्राणाएत $0ए॥008 वा6.7 
इसी बात को फैलाकर उनके शिष्य विल्डन कार कहते हँ-- 
#फा]9 पाशा ॥5 थाल प्राशी6७ १९ ॥ 3७ ॥0 00 
ग्रगागते जब गि० ९४७७ ०" शी& 0० 75 00 (0 0005 
जप 8५ जा गिल ९०0०पर७७ था ९एणेपाणा #0 ४०प१ए ॥9५ 
३800चा९6 राते0फ्ा8पे जता ०0र५ईशा छ00७७४) ७९७१५0-07'डु॥ा५ 
9० 200 70 40 36020ए७ परी४ ए४एशेवा०ा ० थवि० 
30९0॥76 छंग्रठए॑, शा ४ स0 50 धा० फरषां। गि0 
०5०३६ घ्यते शाढ गण एण शाक्क 30ए0क00, 50 #0 
प्रांशीएल 38 9 5फण्लंणे बतेबएत्रगणय एी 0 शागए, 
आला णात्)05 6 एण्ड थाते0फ़प्वे पयगरि एप 0 १700 
माए ;वग 0ए/च्व00 3५ पा ताली ४6 6 ध्काए 0 
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ञञ5 0७७णी। धए एड शाते लोाग्रथाएंल' 0 गरा6 १०७ 
जाए शत दिए$ 

इससे न्यध्ट हो गया कि तत्त्व से भेंट करने के लिए बुद्धि पर्यात नहीं 
है। इसी लिए पाइदात्य दाशंनिकों ने कहना श्रारम्भ कर दिया है--- 

(70850 ६0 200१ एएाा छक्‍03+5 70 एप 
#िजी,. 30000 मा छाई 8एथा'ए 00 तीए वैश'श७७ पिए* 
अिला।, धात 708 एल'९४११४७ दिए! १ ली ल्‍0्रातापाए३ १०एा: 
॥6 #५ प्रक्ाग्रजणाओरलत णा जि ब्यत] ०0 ए0800प५- 
7055 वाली 4५ 7 छएएफलशा। क# ७ # शशाणगािएच्ते 
)॥9 बच्चा 30 97 गीछ प्री ७8७६ एाए७५ 0. 007" ७एए७- 
मिएलयावाते, 7९क05 साढ'हुएब वा 00 ४7०४॥ व उधर, 
गाजते 80अपए ५ए/७९ऐैएएड का गा एश्ताध्याएए, छ० $7 १४, 
807 800 67 ०३, छाए छ७ ०, पीठ कए ग्रण फुणाए 
ग्राश[हएशंड, ७ कक 870णाते ०: ९07०फुपणाएं छा 
]0द्राध्यों ॥8०08॥0, जाश'8४ एशाएणंव8 8 १ 8200, 700०७ 
४०ा० ए्ीए, 0 डप58000 वा... छ05७ ४5०६७ 96 
]्ं)रणप खरारएैएप5 ४७ ये) (06 प्राण0ल्‍ ५ गपाए्त,? 

--एआ्रपेसफा।ओर, और ७7०४7 99. 38-9 

अर्थात्‌ बुद्धि मवित्‌ का सर्बस्व नहीं--एक भग्म श्रश मात्र है। 
बोधि उसके ऊपर है । इस वोधि को लक्ष्य फरके जर्मन दाशंनिक 
यूकेन ने कद्दा है-- 

“कह 78 ७3 0४778 घ्रद्याइटशावे०7ा/को ए77५70 
गत गराध्या,? 

यही बोधि है। उन्होंने इसका नाम रखा है---00तकीः 

5६ 75 #6 000७ 0/ ए७'७०7शाफए, ए"एण ७ 0प धावे 
गधा ग्रांतवए एस 


( रर२र ) 


उपनिपद्‌ ने जिसका नाम 'गुद्दा,' हृदय, 'दद्वरा रफ़्खा हे क्‍या 
उसी की छाया 00॥ाएी है ? 
यह बुद्धि फा कोलाइल रुके बिना बोबि की वाणी श्रुतिगोचर नहीं 
होती । टसी से उपनिपद्‌ ने कट्टा है--- 
पराश्चि सानि स्पतृणत स्वयस्भू* तस्मात्‌ पराक्‌ पश्यति नात्मराश्मन्‌। 
कशिचद्‌ धीर प्र॑त्यगात्मानम्‌ ऐेकव्‌ आवृत्तचद्ारमखनतत्ममिच्छन | 
इसी आशय की बात जेऊब बोहम ने कही है--- 
४0तणा ?2णाीा पल गरॉयोीलहल गाव घी] वाए पृष्राएं, 
गाते पछछ्पषाए0... *# ् निाछा ॥ 0 एणगयवो गद्य 
चाह ६एथाए थाते "एण्यक्तञाए ऊावी 000 9407 जा गी९९ ? 


सभ्यता के इतिद्वास की छान-बीन करने से देख पडता है कि जाति 
के जीवन में दो युग पर्याय क्रम से क्रीठा करते हैं, एक होता है बोधि का 
युग और दूसरा होता है चुद्धि का सुग | बोधि के युग में तत्त्व का 
साक्षात्कार होता है, सत्य के अत्यक्ष दशशन होते हैं और बुद्धि के युग मे 
तत्त्व का विचार होता है। बोधि का युग ऋषि फा युग है भ्रोर बुद्धि 
का युग भाष्यकार का युग है । इस सम्बन्ध में एक पाश्चात्य परिडत 
ने कई सुन्दर बातें कही हैं--- 

(7शष्थांगणा, ॥776 ७०७०एपपं३३ ०७६७ ॥] 40 १४0१0, 
78 8प्र]0० 40 फरा०एछाए गरेईदापा॥ए00,. छापे #90० 
ए7808 डॉग्यापे 0 ढलेाणए वो! श्राएठप्ञा ॥8 परंईएण ए, 
6ए९' 7>0्॥०्गाडु. क्ाते श्रा००९९१चतए ९8९0 0गीश'. 7 
46 ०१९, 06 एछझ0शाएए० ए9॥9856, 08०07 ९0!४४/08, 
गा ह6 ०ी)॥९७५, गिल गछछुकाए8& ए095९, ए$ एछ0ए०प्रा0058 
बाते ९०फा०5,.. यंत्र शा ग/8 ए88 ॥6 8 00 074) जाके 
#९यात्ि0 ता प्रिष्राणी 76 ०0एथप्री0एापू्ु 8ण0008 ए 


( शररे ) 


ग्र०एछ ग्रएशाएण) काते प्राइणाएका०0ा,, 70 8 880006 ४ 
88 308$ $0पर० छा क6 ३९०5 तिीशताष्छोएटड स्ाते 
78७०४ ॥98थ2े# 07 देछणतफऊ॒078 0 7९७)६88,---00 ४ धतीं- 
0, 20075, ३४०७४ शपािल्ण॥ा85; 7 00985, ७5६- 


- फ़गा5, ९ग्रयाउ्र्यारि बगते 400॥0078, 7 


भारतवर्ष में बोधि के युग का ऋषियो के साथ अन्तर्धान होने पर 
तकयुग आरम्भ हो गया था, उस युग का अ्व तक अन्त नहीं हुआ 
है। भाध्य, वात्तिक, टीका, निबन्ध ओर अनुबन्ध इत्यादि इसी युग को 
कीर्ति है। बुद्धि के द्वारा तत्व का जहाँ तक नि्ंय हो सकता है उसमें 
इन ,लोगों ने रत्ती भर भी कसर नहीं रक्‍खी है। कावेल साहब 
कहते हैं कि इन ग्रन्थों में प्रवेश करने की चेप्टा में पाश्यात्य मस्तिष्क 
चक्कर खा जाता है--+0४0:७७ ४0 7ग्राए00०७0॥ ॥७४त 0८25 . 
पाश्चात्य ही क्यों, ऐसे प्राच्य भी कम हैं जो वेरोकठोक इस पैनी बुद्धि 


* से प्रवेश योग्य तर्कारिण्य में प्रवेश करके, मस्तिष्क को ज्यों का त्यों रक्खे 


हुए वापस आ सके । 


प्राचीन दर्शन में भी परवाद है, इसे हम अस्वीकार नहीं करते । 
ब्रह्मसूत्न का दूसरा श्रध्याय इसका यथेष्ट उदाहरण है। पश्चशिखाचार्य 
का पष्ठितन्त्र ( ईश्वरकृष्ण की साख्यकारिका जिसका आर्या-शलोक- 
निवद्ध सम्रहन-अन्थ है ) भी परवाद-विवर्जित न था। हम यह भी 
मानते हैं कि-- 
४ केवल शाखसाशित्य न कर्तव्यों विनिर्णय+३ | 


| युक्तिहीनविचारे तु धर्महानिः प्रजायते ॥ 


न्‍ 
] 


प्र 
ड़ 


फिर भी जान पडता है कि वाद और वितण्डा एक वस्तु नहीं हैं । 
और याद आता है-- 





हे ३ | एछ३ फैशाएणा पा ह76 ए00ग्रा07 एछछ 


हर] 


| 


€ २२४ ) 


सैया तरकेंण मतिरापनेया । 
ओर याद पह्ता है बरादरायण का सूत्र-- 
तबामितिष्ठानाद ।--महासूत्र, २११॥६ 

इसके भाव्य' म श्रीशटराचार्य ने लिखा है--- 

ब्रुद्दि का अवलम्बन करके मनुष्य जो तर्क उठाता है वह ऊुछ तर्क 
की प्रतिष्ठा नही हैं । क्‍्योंक्रि एक बुद्धिमान्‌ मिस तक का अनुमोदन 
करता है उसका निरास दूसरा बुद्धिमान्‌ कर देता है। फिर उसके तके 
का सण्ठन तीसरा बुद्धिमान्‌ कर देता दे। श्रवणब तक का अन्त दी 
कहाँ है ! शद्भुराचार्य तीसरे बुद्धिमान्‌ पर आकर ही रुक गये हैं, किन्ठ 
यदि तीमरे के बाद चौथा दो, चौथे के वाद पॉचवाँ, उसके बाद छुठा, 
सातवा, शआ्राठवाँ इत्यादि बीमगणित्त के “7९? तक हो तो झ्रिर तके का 
पर्यवसान कहाँ जाकर होगा ? हमारे देश में तऊंगुग में यही तो 
हुआ था ) 

किसी ने दूसरे विधाता क्री तरह “वेदान्त-मातंण्ड” की रखना करके 
सूर्य की परिधि से मानों नेत्रों को चौंधिया दिया? | भतिपक्ष ने तुरन्त दी 
उस सूर्य के ऊपर बडा भारी मेब्र ला पका, अर्थात्‌ (उसी समय आकाश 
में बादल छा गया ।? बस, विपक्ष पक्ष ने प्रचण्ड तक भद्जन! उसनक 
कर दिया। भेत्र ओर वाझु के बीच खासा युद्ध छिड गया, विमानचारी 
देवगण विस्मित इष्टि से देखने लगे | 

कद्दी पर हमारी मानस-रसना की परितृसि के लिए प्रचुर 'खण्डन- 
खाद्य! बनाया गया, किन्तु खयडन न रहने से उसकी शकरा ककराने , 
लगी | किसी ने हमारी नासिका को पुलफित करने के सिए, वेदान्त- १ 
परिजात'! को विकसित फ़िया, किन्तु बह-- 

“गकालकुलुमानीबय भय॑ सझ्ननयन्ति न. ।7 

किसी ने “शतदृषणी” वनाकर सायावाद के ठुकडे टुकडे कर डालने 

का उपक्रम किया। प्रतिपक्ष ने उसी दम “शतदूषणीलखण्डनो का 
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प्रचार किया | किन्तु दुपण-कर्ता क्यों चुप होने लगे, क्योंकि मौन तो 
मुनि के भूपण है, तार्कि को नहीं। इस प्रकार खण्डन-मण्डन के 
सन्‍्वान से तकस्थल कण्टक्रित हो उठा। तब्र प्रतिपक्ष ने विदान्त- 
डिस्ठिम! बजाकर विवादी को सम्पुख-्समर में ललकारा । बस, बिवादी 
ने रखणमुस्त में आकर वादी की प्रशस्न कनपटी में विपुल दार्शनिक 
पवपेटाघात' करके सकुल युडनीति का प्रदर्शन क्रिया। फलस्वस्प 
वितण्टाब्ेत्र ज्षेत्र क्षत्नप्रवन पिशुनों मे परिणत हो गया और उसने 
ताकिंक पुगवों के रक्त से रक्षित होकर “रन्तिदेवस्य कीर्तिम! को परानित 
कर दिया | 

हमारी वाग्णा है कि यदि हमे आर्य-सत्य का पुनशविष्कार करना 
है तो हम गौतम बुद्ध की भाँति फिर 'बोधि' बुर के नीच ध्यान-मन दोना 
चादिए; यदि इमे तत्यमसि महावाज्य की उपलब्धि फरने की इच्छा है 
तो श्वेतकेतु की तरह हम फिर न्यग्रोय फल लाकर गुरु के चरणों के 
समीप बैठना चाहिए और मौनी होकर कहना चाहिए--- 

चित्र बरतरो मूंले बृद्धाः शिप्याः शुस्युवा । 
गुरोस्तु मौन व्याख्यान शिप्पासतु छिल्नसशया- ॥ 

वितण्डाराज्य फा राजदरड दिखाकर तर्क दम लुभावेगा, किन्तु 

मसीद की भाषा से हमे फददना चाहिए-- 
१] | 3000५ 

वा९0छध्छ0  जाधे ६ सी 7तावदु ॥02ए५ ग0६ 

+ ५]॥१॥ वादे ]प्रपेशाला। ध्युपचो ता न पृपात, 

(3 घते वी, ॥0 99535 9 रचा, तर चं> ॥७, लेट ९ 

8एण, २) 

ाए क्ञातरी। जाते ए्राज्लनिलतदं गा।। एफ उत्ञता5, 

॥एल+१९००४॥ छा 00ल्‍७ वा ते नदो।0७ 30 [8पा३्ए।, 

(उपर ण ग6चक्‍6ता ५ ७०० हु 0६5 

श्ष, 


( रर६ ) 


जाते जी 0. ला0ण06 प्राक्ा।श'5, ए0ी 8 छएणाए% 
औ8 ऐतिए्शा छंग्रेिशयाए एऐ)०९४ 099 श९ शाण७ 
-+-+शिक्षाप्रताए8 प्रहार 90० 7९ 
जान पडता है फ्रि अब वह दिन आ गया है जब वितसण्डा को 
छोड-छाडकर हमें सिद्धान्त की ओर ध्यान देना होगा। अभेद में भेद 
न देखकर भेद में अ्रभेद दृष्टि करनी होगी। ओर हमे कहना होगा कि 
सत्य एक है, तत्त्व एक है, केवल बादी के दर्शन-मेंद से वह अनेक है, 
मिन्न रूप का है| 


५-मेद में अभेद 


एक उदाहरण देने से यह बात तनिक विशद हो सकती है। सभी 
जानते हैं कि इस देश के दाशनिक समाज में जीव के स्वरूप-सम्बन्ध 
में काफी वाद-विवाद है। जीव अरु है या विभु ! जीव अरहा का अश 
है या छाया ? जीव ब्रह्म से मित्र है या अभिन्न ? यह दर्शन की एक 
मूल समस्या है। इसकी विचार-वितर्डा मे एक मन्वततर बिताया जा 
सकता है और मैनाक को लेखनी बनाकर, समुद्र' के पानी का स्याही की 
भाँति उपयोग करके, खाली किया जा सकता है| फिर भी तक से इसका 
निर्णय नही होता, किन्तु भेंद में अमेंद दृष्टि करने से हो जाता है। 
जिन्हे वेद का महावाक्य कहते हैँ उन चारों महावाक्यों ने जीब- 
ब्रह्म की एकता का उपदेंश दिया है। “तत््वमंसि?, “'सो5ह”, “अय- 
मांत्मा अकह्?, “अह ब्रह्मास्म--चारो चेदों के ये चारों महावाक्व 
ब्रह्म के और जीव के श्रमेद का उपदेश देते हैं। किन्ठ अन्य स्थान 
में हमने सुना है--- 
यथा सुदीक्षाव्‌ पावकात्‌ विस्फुलिन्ना सहख्लश' अभवन्‍्ते सरूपा | 
तथानरात्‌ विविधा- सोम्ब सावा.- प्रजायन्‍्ते तन्न चैब्रापि यन्ति ॥ 
हे --मुख्डक, श।ग) 


( ९२७ ) 


यथाझेः चुद्वा विस्फुलिहा व्युवरन्ति एवमेवास्मादात्मनः सर्वे श्राणाः 
सर्वे ल्ञोका. सर्वे देवा सर्वाणि भूतानि च्युश्चरन्ति ॥--छह० २१३१० 
समैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः ।--गीता 
ब्रह्मसूत्न का भी चचन है-- 
झअणो नानाव्यपदेशात्‌ इत्यादि १--२३॥४३ 
आर गीता भी कहती है--- 
अविनाशि तु तद्‌ विद्धि येन सर्वमिद ततम्र्‌ । 
विनाशसब्पयस्थास्थ न कश्रित्‌ कर्तृमह॑ति ॥ 
उपनिपद्‌ ने अ्रन्य स्थान में और भी कहा है-- 
एक एवं दि भूतात्मा भूते भूतेब्मवस्थित- । 
एकथा बहुवा चैव दृश्यते जल चन्द्रवत्‌ ॥--बअद्धविन्दु, १२॥ 
एक ही ( अद्वितीय ) भूतात्मा भूत भूत में अवस्थित है। पानी 
मे चन्द्र के प्रतिबिम्ब की तरह वह एक रूप में ओर बहुत रूपो मे देख 
पडता हैं। इस आमास अथवा प्रतित्रिम्बवाद क्र समथन करके 
बादरायण ने सूत्र बनाया है-- 
आभास एवं च॥--२।ह३।२० रत्न । 
उन्होने अन्यत्र कह्य है-- 
अत एवं चोपमा सूथ्येकारिचत ।--३॥२।$८ सूत्र । 
अतएव उपनिषद्‌ में हमे तीन विरोधी मतों का वर्णन देख 
पड़ता है--( १) जीव और बअक्ष अभिन्न है, ( २) जीव बहा का 
अश या सवुफलिड्ध है, (३) जीव ब्रह्म का आभास या प्रतिविम्ब 
है| जिस उपनिषद्‌ ने कहा दे कि जीव विभु है--- 
स॒ वा एप महान्‌ श्रज आत्मा । 
आकाशवद्‌ सर्वेगठश् नित्यः ॥ 


( रर८ ») 


धह आत्मा ( जीव ) महान्‌ और जन्मरहित है। वह आकाश 
की भाँति सर्वगत और नित्य है“--उसी उपनिपद्‌ का अन्यत्र 
कहना है--- 
बालाअशतभागस्य शतघधा कल्पितस्य च । 
अर्थात्‌ 'केश के अगले भाग के सौथे भाग का रौवाँ भाग जीव 
का परिसाण है ।! 
इन विरोधी श्रुति-वाक्यों पर निर्भर होकर दाशंनिक समाज में 
बहुत वाद-विवाद का उठ खड़ा होना कुछ विचित्र नहीं है। ऊिन्दु 
समन्वय-दृष्टि से देखने पर इसका सामझस्य-विधान असम्मब नहीं 
है | श॒द्द समन्वय-भूमि हमें गीता ब्न्थ में सुप्रतिष्ठित देख पडती है--- 
द्वाविमो पुरुषौ लोके शारश्रात्तर एव च। 
क्र. सर्व्वाणि भूतानि कूटस्थी हर उच्यते ॥ 
उत्तम: पुरुपस्त्वन्यः परमास्मेत्युदाहत । 
ये। लोकत्रयमाविश्य विभर्त्यन्यय ईश्वर ॥ 


यस्मात्‌ क्षरमतीतो5हमक्षरादुपि चोत्तम । 
झतो5स्मि लोके वेदे च प्रथित्त. पुरुषोत्तम: ॥ 
-+गीता, १९१ ६--१८ 
लोक में दो पुरुष हैं, क्षर ओर अक्षर| समस्त भूत क्षुर पुरुष 
है श्रीर कृटस्थ अक्षर पुरुष है। और एफ पुरुषे्तम है, जिसे परमात्मा 
कहते हैं, वह अव्यय देखर लोकत्रय में अनुप्रविष्ट टोकर उसे धारण 
करता है। क्योंकि वह ज्र ने अतीत और झत्तर से उत्तम हं, दइती स 
लोक में और वेद में उस पुरुषोत्तम ऊद्ठत हैं। 


इस त्रिपुदप-दत्त की सहायता स मगंता ने हमे जिस मीमासा घास 
में पहुँचाया है उसकी और तनिक ध्यान देना चाढ़िए। 


६ रशर६ ») 


ऊपर उद्धृत श्लोक में हमको सालूस हुआ है कि गीता के मत से 
तीन पुरुष ईँ--क्षुर पुरुष, अक्षर पुरुष और उचम पुरुष। उत्तम 
पुरुष >+5 परमात्मा, अक्षर पुरुष --अध्यात्मा और दर पुरुषज-+जीवात्मा । 
उत्तम पुरुष को शास्त्र भ चिदाकाश कहते हैं; अक्षर पुरुष ८+चिन्मात्र, 
जिसे कृत्स्य कहते हैं; और क्र पुदप +-चिदामास । चिदाकाश सिन्धु 
है और चिन्मात्र मानों विन्दु हैं। यही विस्फुलिंगवाद है। इस प्रकार 
जीव ब्रक्ष का अश है । किन्तु सिन्‍्धु और विन्दु में स्वरूपत' कुछ भेद 
नहीं रह सकता, अश और अशी तत्वतः अभिन्न हैं। इमी से जीव, 
ब्रह्म को लक्ष्य करके, ऊह सकता है कि “सोघ्ह” “अह ब्रक्मात्मिः। 
इसी से औीव को लक्ष्य करके कहा जा सकता है---“अयमात्मा न्क्ष ,” 
4 तत्वमासि”? | इस अध्यात्मा अथवा चिन्मात्र की ओर लक्ष्य करके 
उपनिपद्‌ ने कहा है--- 
श्रथ यविद्म्‌ अस्मिन्‌ प्रद्मपुरे दर पुण्डरीक वेश्म, दृहरो5स्मिन्‌ 
अन्तर आकाश: । तस्मिन्‌ यदन्त- तदू अन्वेष्टन्यं तत्‌ विजिज्ञासितन्यस । 
“-छान्दोग्य, ८। १। १ 
इस त्रह्मपुर ( देह ) में क्षुद्र पुण्डरीक रूप एक घर हैं; वहाँ छोटा 
सा झन्तर आकाश है । उसके जो अ्रन्तयंत है उसका अन्वेषण करना, 
उसका अनुसन्धान फरना चाहिए | 
यह श्रन्तर आकाश क्या है ? शट्ढराचार्य कहते हैं कि यह आकाश 
ही ब्रह्म है | वेदान्त की परिमापा में हृदयस्थ आत्मा का नाम दहराकाश 
है| उपनिषद्‌ ही साफ साफ कद्द रहा है कि वही आकाश आत्मा है--- 
एफ आत्मा5पहतपाष्मा विजरोबिस युविशेक* 
विजिधचित्सेर्थपएरस- सत्यकासः सत्यस्क्ल्पः ८ 
“छा० मरते १ २ 
यह आत्मा ही परापहीन, जराहीन, खझृत्युदीन, ऋुवाबतपाहीन, 
सत्यक्षाम ओर सत्यसकल्प है । 


( २३० ) 


उपाधि की यूदमता को उपलक्ष्य करके दस आत्मा को अरु फ्मा 
जाता है--- 
ऋखरेप आत्मा । 
इसी को लक्ष्य करके कद्दा गया हैं-- 
अगोरणीयान्‌ । 
विद अणु से भी अ्रणु है ।? ओर “महान से भी महान्‌ है?-- 
सद्दते महीयान्‌ ! 
क्योकि जो श्रात्मा दहर-पुण्डरीक में विराजित है वही जग्रत्‌ मे 
सर्वन्न अनुस्यून है। इसी से छान्दोग्य उपनिपद्‌ ने कहा है-- 
यावान्या श्रयमाकाशस्तावानेपेन्तह दय आकाश. | उसे भ्रस्मि- 
न्यावाएथिवी थन्तरेव समाहिते उम्रावश्रिश्व वायुश्र सूर्यांचनद्रमसाहुभौ 
विद्युक्ततत्राणि यघ्ञास्पेद्वास्ति यज्ष नास्ति सर्व तदस्मिन्‌ समाहितम 
इति (--छु० ८।३।३ 
वह अन्तद्वं दय का आकाश, इस आकाश की तरह बृहत्‌ है। 
उसमें स्वग्े, मर्त्व, अ्रम्रि, वायु, चन्द्र, सूर्य, विद्युत्‌, नक्षत्र--)] कुछ 
है, जो कुछ नहीं है, सभी उसके अन्त्गंत है । 
श्रुति ने अन्यत्र भी यद्द उपदेश दिया हैं कि बह्म, आत्मारूप में, 
हृदय में मौजूद है-- 
कत्म आत्मा योज्यं॑ विज्ञानमय- प्राणेवु हृढ़ि अन्तज्पोतिः पुरुष: । 
-+छहदारण्यक ) 
धआत्मा कौन है ” इमका उत्तर ढेते हं-- “वही चिन्मय अन्तर्ज्याति 
पुरुष जो क्षि प्राणों में दृदय में विराजमान है | 
इसी चिन्मात्र को लक्ष्य करके गीता ने कहा है-- 
अहमात्मा गुडाकेश सर्वभूताशयस्यितः ।--गीता, १०१२० 
भगवान्‌ आात्मारूप से सब भूतों के श्राशय में स्थित दे । 


( ररे१ ) 


जिस प्रकार ज्योतिर्मय सूर्य का शीशे में पडा प्रतिब्रिम्ब, अन्य 
स्वच्छ पदार्थ मे प्रतिफलित होकर आमा फैलाता है, लेकिन वह आभा 
न तो सूर्य है और न सूर्य का प्रतिबिम्ब ही, उसी प्रकार हृदय में स्थित 
( गु्टादित ) आत्मा बुद्धि मे प्रतित्रेम्बित होता है। इसी को लक्ष्य 
करके बादरायण ने सूत्र बनाया है--- 

आमास एवं च (--बहासूत्न, २३॥६० 
अत एवं चेपमा सूर्यकादिवत्‌ --अहछामसूत्र, ३े।२।१८ 

अर्थात्‌ जल में जिस तरह सूर्य का प्रतिविम्ब पडता है उसी तरह 
बुद्धि में परमात्मा का प्रतिविम्ब पडता है; वह प्रतिबिम्ब ही जीव है | 

इसको लक्ष्य करके उपनिषद्‌ ने कहा है--'जलचन्द्रवत्‌! इस 
चिन्मात और चिदाभास, इस बिम्ब और प्रतिबरिम्ब के भेद को लक्ष्य 
करके मुए्डक उपनिपद्‌ रूपक की भाषा में कहता है-- 

हा सुपर्णा सयुजा सखाया समान दवृच्ं परिषसवजाओे । 

तयेारन्य- पिप्पल स्वादु अति अनश्नन्‌ अन्येअमभिचाकशीति ॥ 

समाने वृत्ते पुरुषा निमझ्ाः अचीशया शोचति मुद्ामान-। 

जुएं यदा परयति अन्यमीशं अस्य महिमान इति वीतशोक ॥ 

दो सुन्दर पत्नी एक ही वृक्ष पर बेठे हुए हैं। वे आपस में एक 
दूसरे के सखा हैं। उनमें से एक तो अच्छे स्वादिष्ट फल को खाता 
है, और दूसरा खाता नहीं, तिफे देखता है। एक ही बृक्ष पर एक 
( जीव ) निममझ होकर, ई-शर भाव के अभाव में, मोहाच्छन्न होकर 
शोक करता है, किन्द॒ जब वह दूसरे ( ईथर ) को देख पाता है तब 
बह उसकी महिमा का अनुमब करके शोक के पार पहुँच जाता है। 

इस चिन्मात्र और चिदाभास के मेद को ध्यान में रखकर बादरायणु 
ने ब्रह्मयूत् में कहा है--. 

अधिकन्तु भेदनिर्देशात्‌ (---२।१॥२२ सूत्र । 
अधिकोपदेशात्‌ तु वाद्रायरस्पेव तदइर्शनात्‌ ।--३॥४।८ सूत्र । 
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अधिकस्तावत्‌ शारीरादू आत्मनो 5संसारी ईश्वर. कर्‌त्वादिसंसारिधर्म- 
रदहितोज्पहतपाप्मत्वादि विशेषणः परमात्मा वेयत्वे नोपदिश्यते वेदा- 
न्तेषु । » >८ त्थाहि तमधिक शारीराद इश्वरस्‌ आत्मानम्‌ दृर्शयन्ति 
श्रुत॒पः | --शफ्रसाष्य । 

जीव ( देही आत्मा ) की श्रपेत्ञा ईश्वर ( परमात्मा ) अधिक 
है। क्योंकि वेदान्तवाक्य ने उसे अससारी, कतृ त्वादिससारधर्मरद्वित, 
श्रपट्तपराप्मा प्रति विशेषणों से विशेषित करके वेद होने का उपदेश 
दिया है। भुति ने ईश्वर को जीव से अधिक दिखाया हें ! 

फिर भी देहस्थ आत्मा परमात्मा के साथ अभिन्न है । 

इसी अर्थ में गीता का वचन है--- 

डपद्ृष्टाजुमन्ता च भर्त्ता भोत्ता महेरवरः | 

परमाध्मेति चाप्युक्तो देहे5स्मिन्‌ पुरुपः पर. ॥--गीता, १३ । २२ 

इस देह में परम पुरुष परमात्मा महेश्वर विराजमान है, वद्दी साक्षी 
अनुमन्ता, भर्ता ओर भोक्ता है । 

अनाइडित्वाज्िगुंगन्वात्‌ परमात्मायमब्ययय" | 
शरीरन्थो5पि कौन्तेष न करोति न लिप्यते ॥--गीता, १5 । ३१५ 

वह अव्यय परमात्मा अनादि और निर्गण हैं, इसलिए देहस्व 
शेकर भी वह निष्क्य ओर निर्लप है | टठस चिंदामास या जीवात्मा 
के मुख मे “सोडहम , ! “तन्बसमि”” वाक्य बुत अशोमन द्ोने पर भी 
कृट्स्थ या चिन्मात्र के पत्क सें यद्द उपदेश पूरा पूरा उपयोगी है| ज्योति 
जो गुद्दादित, गद्दग्प्य शोर पुणटरीकाधिप्ठित है बह परमात्मा से अ्रभितर 
ई। इसलिए वादरायण मे यत्र बनाया है-- 

अभ्युपगमात्‌ हदि हि ।-२ । छ । स| 
डहर उत्तरेन्प ।--१) ३3 | १६ 
प्रत्येफ मनुष्य को एक ने एक व्यसन रहता है, जिसे (मे 


अब (00095? कहते हैं| दमारा व्यसन "गीता? है। इस व्यतन 


ब 
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में आरूट है जाने पर कुछ ठिर्नामा नदी कि हम फ़िस वाम मे पहुँलेगे । 
अतएन ?हीं पर गक्तेप ने दो-चार उपयोगी बातो की चर्चा करते हैं | 


६-दशनालोचना का मकार ओर प्रशाली 


यह बात अन्चीजार नहीं की जा सकती हि दमार देश मे आजकल 
जिस रूप में दशन की यालोचना दती है बढ सन्‍्तोष जनक नहीं है| 
एफ पन्न म प्राच्च दर्शन की आलोचना का सोता विशप रूप से मन्द 
दो गया है। बासुदेव, रघुनाथ, मथुगनाव, जगदीश, गदावर और 
मउसूदन सरत्वती के वशवर लोग दशन को श्राद्र, मच्य ओर अ्रन्त्य 
परीक्षा की पन्चञवग्राहिता से सन्तुष्ट हा रहे हैं। गम्मीर भाव से, आन्तरिक 
भाव से कितने पश्डित दर्शन के व्यान मे निम्न हैं ? हम विक्रमघुर, 
मदपल्ली ओर नवद्वीप प्रदति स्थानों में दुबाग बूनो! रामनाथ का 
आविर्भाव देखना चाइत हैं । 

अन्य पक्ष मे विश्वविद्यालय के उपाधिवारिया में पाशथ्यात्य दर्शन 
की आलोचना भी थआआशानुरूप नहा दो रही हैँ। स्वावीन भाव 
स चिन्तन और सफल गवेपणा का परिचय कम मिल रहा है। प्राय 
सभी जगह चरबरितचर्बण ओर बान्त का नियेमण है। दसका दायित्व 
फ्रित पर है ? प्रधानतया मारी उदासीनता और अ्ररर्मण्यता पर। 
किन्तु इससे यह नहीं कहा जा सकता फ़ि शिक्षानप्रणाली का रत्ती मर 
भी दोष नही है। पेड की टाले काट कर ऊमर धरनी मे गाड देने से, 
सरफार के द्वारा सिचाई कराने पर भी, उसके द्वारा सजीब वृक्ष को 
परिणत फरना दुर्धट है । 

इस देश में पराश्वात्व शिक्षा की प्रायः यही दशा हो रही है। 
प्रसिद्ध ऐतिहासिक प्राचीन भारत के इतिवृत्तलेसक स्वनामख्यात 
विन्मेट स्मिथ महोदय ने इस सम्बन्ध में कुछ सारणर्भ बाते कद्दी हैं। 
वे हमारे च्वान देने योग्य है--- 


पड ४ 4!) 


“गयार पावाशा एऑरस्थशातछ ध्वज! ॥ए०ता घेठ फ्तक्चा 
07005. 6 बा'8 ग्राष्टघ७ शापरिएुड छशिाएंर त0ए॥॥ 
बा प्ाल्णाएक्ांयों 82णी 270 #0)॥ 0799 एाॉं॥ तारीशाओड 
0ए था 60र्छाशा,,... ककएपाहु. एी. 8. छा 
(७0एशग्रगालाई ? 

भारतीय विश्वविद्यालयों मे क्रित तरीके से दशन का पठन-पाठन 
हैना चाहिए, इस सम्बन्ध में भी विन्सेट स्मिय महोदय ने कई अमूल्य 
वाक्य कहे हैं-- 

६ ज्वाला था वीतशा हतपेशाई 3५ ग्रवेतेशा $0 छप्रए 
फ़्ाल्ब्गुणए, ॥9 -रणाापेि प्र७ )3 छि'2८७॥ ॥0 ॥9. ताते 
2000५70 व ७ सरा5 गाए 80 वी छा वे गरीब वा ० 
क्ा0ाध्या। प0१प्रोध्याए0 ), जा चौण्योंवे 00 लाएतााबवडल् 
$+0 950ने ०0 धिए वव08 वैछाते तेठफ़ा )2ए हिए (हापर्षाई 
वितेक्षत् णी वा५ष 0फा ढगाप्रएए, शीत शात्नए तार्णीए 
लेशाा पकजाए एाफि 2क्ष0. ०46 ग्रापे ्क्ा। 
(0 ॥020पाए8 गाते ९६ वाशंावा।शाएक वा. िती0०-एणुतौ५ 9 
(0 एफ्वैला(५ ता वात वायींगि ऐकफएपसफगा,, प्रौणाोंपे ॥0 
कञाए्गरापौए था वीपरजा जिवरड छापे *छ9॥॥3 ५७५, ॥) 
उजा ०)ए७१४ ७१ थैए ॥५ ) गा ड़ चिारजएओ, ०9) 0ि' (0 ६0 
शी 0 ध्, छाते वतवाबवाओओओ 50 गा 8५7. ॥ध0७, 
[॥ 3 ९० प्रा७ए७ ]0५07000 ॥) ॥िए वताया ही लचॉ05 
छ6 गए जा ॥758 ह6५ ? 

्ः ः डः 

बु[ ॥५ प्र:शेटड्क (9 इच्के 0 वातीया तगाध्छजओए कि 
एएणि'आ ॥5९ै, )५चस्‍5९ ॥ 090५ 70॥ ]05७753 [॥0 
॥0ए४९00.. 5977 093, >0पशफ5, बीए सोच मी गर्भ 
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३ छा8९ ७व0 38 70 वा060077प ७७ ॥0७ एफऑए०७शए 
कबदांता0758 0 5 १0५0), क्षा0 जरा ]]0५0६४७ वीक ७5 
इंगरपांका ऐंजा कर्ण तैरएुइण'सापरए 6 ए परधा९ फरार 
ठ0ए00७ एब्छो। $0 वि8 वै९ए९007970+ ए मिताका (क0प्ठा। 
भाते 0करपागरद बाते की0 ज्षुएं एयर छलाणाही 40" कैए08 
गाड़ी # ऐॉफल्यव0गा 0 रजयिउम 8 768 एग्राएजजए वा 
प्राप्त ?! 

हम ऐसे शक्तिधर महापुरुष के आशामार्ग की प्रर्त/क्षा कर रहे है 
जिमके आगमन से भारतवर्प में प्रकृत जातीय विश्वविद्यालय प्रतिष्ठित 
हेंगा और जो भारतवामियों की स्थगित मावथारा तथा चिन्तनज्रोतः 
को फिर गति प्रदान ऊरेंगे। जब्र तक उस शुभ दिन का उठय नहीं 
हैता हैं तब तक दम उस महापुरुष के भावी कार्यक्षेत्र को सुबीज 
धारण करने योग्य बनाना चाहिए। 


७-परिभाषा-संफलन 


दर्शन क्षेत्र में इमाय एक प्रवान कार्य दाशनिक परिमापाओं का 
सक्लन करना है। जा लोग पाश्वात्य दर्शन के प्रभाव से अपने दर्शन- 
साहित्य को परियुष्ट करने का यत्न करते हें उन्हे अपने यद्दा दाशंनिक 
परिभाषाएँ न रहने से, बहुत ' हेरान ठोना पड़ता है। इस सम्बन्ध 
में, वच्चीय साहित्य परिषद्‌ ने कई वर्ष पढले कुछ चेश की थी; किन्तु 
बह चेटा फलवती नहीं हुई | उसका प्रवान कारण वह है फि दार्थनिक 
साहित्य की रचना हुए बिना दर्शन को परिमाषाओों को निश्चित कर 
डालना अमम्मव है। जब तक देशी साषाओं की सद्यायता से पाश्चात््य 
दर्शन का पठन-पाठन न क्रिया जायगा तब तक प्रकृत दार्शनिक 
परिभाषाओं के सकथित होने की सम्भावना बहुत डी कम है। सजोब 
दर्शन-चर्चा देश में भ्चलशित हे जाय तो भिन्न मिन्न लेखक एक ही 
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दाशंनिक तत्त्व को समककाने के लिए विभिन्न परिभाषाओं का प्रयोग 
करेंगे। उन शब्दा में जो योग्यतम होंगे वही रह जायेंगे। साथ ही 
साथ हमे बहुत परिश्रम और समय लगाकर, सस्क्ृत दर्शनशात्न में 
व्यवह्त पारिभाषिक शब्दों की सूची दना लेनी चाहिए। यद काम 
एक सनुम्य का नहीं है, बिना संयुक्त चेशा हिये और यथेष्ट समय 
लगाये इस कार्य में सफचता नहीं हो सकती! हमें भूल न जाना 
चाहिए फि इत देश में बहुत ग्रुगों से शिक्षित समाज में नासा दाशे- 
निक आलोचनाया का प्रचल्लन था। बिना मद्रा के विस प्रकार 
बाणिज्य हैना दुष्फर है उसी प्रसार बिना परिसायाश्रों के दर्शन चर्चा 
भी श्रमम्भव है। इसी लिए इस देश के प्राचीन दार्शनिक साहित्य 
की श्रवनति हो रही है। इस सम्पन्ध में विगत राजशाही-सम्मेलम 
के सभापति भीश्रुत प्रमथ्नाथ चौपरी जी ने, वह्न-माहित्य में अगरेजी 
युग के सूत्न-प्ात के सिलसिले में, जो सारगभित बातें कही थी वे 
यहाँ उद्घृत की जाती हँ--सस्कृत साहित्य के प्रभाव से छुटकारा 
पाकर वद्न-साहित्य ऑ्रेंगरेज़ी साहित्य के ब्रिलकुल अधीन हे गया । 
फ़लस्परूप वद्भ-पराहित्य अपने स्वाभाविक विकास के सुयोग को फिर 
खो बेंटा । गन अ्ँगरेज़ी-नवीस लेखका के पाले पटने से वद्धनसापा 
- से एक नई मूर्ति धारण कर ली । 
सरकृत-मित्रित भाषपाशली जिस प्रकार, पश्डितों के मत्त से, 
साधुमापा समझो जाती थी उसी प्रकार शंगरेजी करा बात बात मे 
प्रयाग, शिक्षित सम्प्रदाय ऊे लिए साधुभाषा मान लिया गया। इसके 
फ़ललत्प एस बहुत ते शब्दों को सृष्टि हुई जोनतो बद्नालिया 
के मुँह में दी एँ और न सस्कृत कोशों में ही हैं, और वे उष्टआल्‍्मत 
एद ही अब वद्ध-सारित्य की मुख्य पूँ नी है ।! 
टुख के साथ कहना पढ़ता दे कि रन नये शब्दा के गठनेवी 
तनिक भी आवश्यकता नहीं थी | 
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सस्कृत के दर्शन, विजान, काव्य और अलक्लार में यथेण्ट शब्द हैँ 
जिनकी सहायता से हम अपने नवशिज्ञालव्ध मनोभावों को, अपनी 
जाति और प्रकृति को रक्षा करके, आ्रामानी से व्यक्त कर सकते 
हैं। यह विलकुल सच बात है। सचमुच में सस्कृत भाषा दर्शन- 
परिभाषा-सम्भत्ति से बहूत ही सम्द्ग है । ओर हम उसी खान के रक्षों 
की खोज न करके मन गटन्त फिम्मूत फ्िमाकरार शब्दों का प्रयोग 
करते हूँ | जर्मन दर्शन से हमने 5)[९९०, 00९९, 'र०प्राभ्षशा८7, 
गला शण्पा' 7 शब्दों का प्रयोग करना सीखा हैं| किन्तु जर्मन 
दर्शन का अभ्पुद्य होने के बरत परते से दी ढटा दृश्य, विषय विषयी, 
बित्र्त और परसार्थ प्रद्धति शब्द प्रचलित थे। आजकल बर्गंसन की 
आलोचना से हमने [7#0]०0 और [॥6 380॥ का अभेद समझना 
आरम्भ कर दिया है। ऊिन्त बुड़धि ओर वोधि का म्रभेद इस देश से 
बहुत प्राचीन है। मनोविज्ञान की श्रालोचना मे इमें ॥0॥07' 76॥ ए९५ 
ओर 80990/7 705 6७७ के भेद की सूचना देनी पडती है) किन्ठ 
आज्ञाननाटी और सज्ा-नाड़ी का प्रभेर मालूम हो तो इसके लिए, 
परिभाषा पढने के व्यर्थ श्रम की आवश्यकता नहीं रदहदती। पाश्रात्व 
विज्ञान की चर्चा मे हम अबरोहणु प्रणाली के व्याप्तिग्रह-साधन के 
लिए तीन शब्दों का आश्रय लेने को बाध्य होते हैं--(,)5७ ए४- 
407 ग्रिएजणयागाणा और छशष'आएए--किन्तु इनके प्रतिशब्द 
गढ़ने थी आवश्यकता नहीं है, क्योंकि प्राचीन काल से इस देश 
के दाशंनेकों ने समीक्षा, परीक्षा ओर अन्बीज्ञा की सहायता से व्याप्ति- 
ग्रह करना हमे सिखाया हैं। इस प्रकार न जाने फितने शब्द समूह से 
हमारा प्राचीन साहित्य भरा हुआ है। हमको अपनी ठेशी मापाओ के 
दर्शन साहित्य के लिए इन सब शब्दों को दूट निम्ालना अत्यन्त 
आवश्यक देँ। एक बार हमने ऐसे शब्दों की सी का सकलन 
करना आरम्प किया था, किन्तु योडा सा ही काम हो पाया और वह 


( रशे८ण ) 


कार्य स्थगित हो गया। क्योकि--उत्थाय ह्ृदि लीयन्ते वक्रीलाना 
सनोरथाः । 


ऐसी शब्दसूची के सकलित हो जाने से प्राचीन शब्दों के नये 
अपप्रयोग के मार्ग में थोडा बहुत प्रतिबन्ध होगा । हम लोग आजकल 
प्राय. सुना करते हैं कि इस देश में कुछ दिना से नाठक्रीय 
प्रतिमा! का उड़ब हुआ है। हमने यह भी सुना है कि इत युग से 
बहुत से देशों में ब्रहुतेरे 'प्रतिमाशाली' लेखकों करा उदय हुआ है। 
ससस्‍्क्ृत साहित्य की छानबीन करने से जात होता है. कि हम इन सब 
स्थानों में प्रतिभा? शब्द का अपग्रयोग करते हैं। न्याययत्र के भाष्य 
में बात्त्यायन ने लिखा है,--स्मृत्यनुमानागमसशयसुखादिधप्रतिभास्पप्न- 
शानोत्यप्रत्यक्षम्‌ इच्छादयश्व मनमो लिज्ञानि। यहाँ पर प्रतिभा शब्द 
का श्रर्य इन्द्रियादि निरपेक्ष ज्ञान विशेष है। वास्तव मे यही प्रतिभा 
शब्द का ठीऊ अर्थ है। पातझ्ञलल दर्शन के व्यासमाप्य में हमने पढ़ा 
है--तारक स्वप्रतिभात्व अनोपरेशिकम्‌ ( ३।४४८ सूत्र का माष्य ) | 
प्रशस्तपाद के 'पदार्यधर्मसग्रह” में और शभ्रीधर की '्यायकन्दलि! 
मे इस प्रातिम ज्ञान की व्याख्या है | फिर भी अतिभा शब्द का वर्तमान 
प्रयोग बल्कि कुछ सार्जनोय है, क्योंकि दण्डी में प्रयोग ह--न बियरते 
ययपि पूर्ववासना गुणानुबन्त्रि ग्रतिभानमद्गुतम्‌ । महामारतकार ने भी 
लिखा है--प्रजा नवनबोन्मेपणालिनी प्रतिभा मता | 

रिन्तु अपने यहाँ जिस ९ 7ए00 के प्रतिशब्द रूप मे हमने 'प्रिनान 
शब्द ग्रहण किया है उसकी मार्जना नहीं हो सकती | ऐतरेय उपनिषद्‌ 
में हम सज्ञान आजान विज्ञान पज्ञान सुनते हैं । 

छान्दोग्य उपनिप्रद्‌ का वचन दै-- 

विज्ञान वाच ध्यानादू भूय- | 


कर ७... 


विज्ञानेव वा ऋग्वेद विजानाति । 


( २३६ ) 
तैत्तिरीय उपनिषद्‌ का कहना है--- 
विज्ञान यज्ञ तचुते । 
इहदास्ण्यक्र उपनिबद्‌ से हमने सीखा है--- 


विज्ञानसानन्द अह्य | 
हमने बौद्ध-दशशन में विज्ञान-स्कन्ध का उल्लेख टेखा हैं श्रौर क्षणिक 
विजानवादी माध्यमिक के सथ आस्तिक दर्शन का तकयुद्ध भी ठेखा है। 
व्यासभाष्य में पढ़ा है-- 


नास्त्यर्थः विज्ञान-विसहचरः । 


इन प्रयोगो के साथ 8८09८७ के अर्थ में विज्ञान के प्रयोग का कुछ 
भी योग नहीं है। किन्तु प्रतिमा! इस देश में जिस प्रकार बडमूल हो 
सई है और 502706 श्र्थात्‌ विज्ञान! ने जिस प्रकार मेख गाड़ दी 
है उसको देरूते दुए. इन दोनों शब्दों का अपप्रयोग गेम्ना असम्भव द्दैं। 

दाश॑निक शब्द-सूजी के साथ मत्राकार में प्रथित प्राचीन मूल दर्शनों 
में प्रयुक्त शब्दों की भी यवी बनानी होगी । इसके लाभ ओ्रर उपयोग 
का प्रदर्शन परिइतों के आये करना क्दाचित्‌ अनावश्यक होगा, फिर 
भा अक्षसृत्र का दृष्टान्त देकर ठो-एक बातें कहने की इच्छा है। समी 
को मालूम है कि बादरायण के अकसूत्र, चानकझारडीण चेंढ झथाति 
प्रधानतया उपनिषद्‌ के विरोध आदि के निर्शय के लिए बनाये गये ह्ं। 
टन सूत्रों का आधार श्रविद्ताश स्थानों मे उपनिषद्-वाक््य हैं। कौन 
स्प सत्र क्रिम उण्निपद्‌ वाज्य को लक्ष्य कर रहा है, टस सम्बन्ध मे 
भाष्यकाने के बीच न्‍्थन स्थान पर मत-भेठ टेन्च पश्ता है । इसी लिए 
ज्निम यत्री को विवादी माप्यकागे मे इच्छापर्चक अपनी अपनी और 
खाचा है। अगेक नून्ने भे तो बादगबण ने उगनिषदू भें व्यवहदन शब्दों 
का ही न्रणश्किल प्रयोग फिया है। 


( २४० ) 


अपीति, अन्न, आरम्भण, ऐज्ञवि, रुठु, सन्व्य ऋभ्ृति ऐस ही शब्द 
हैं। उपनिपद्‌-वास्य कोप से हम सहज हो पड सकते हैं कि किस 
उपनिपद्‌ में कहाँ पर उन अ्रप्रचलित शब्दों का योग हुआ हे शोर 
उसस यह चुन लेना नहज द्वो जाता है कि किस सूत्र का सम्बन्धी पौन 
सा उपनिपद्‌ू-बचन है। जब हम “तदनन्यत्वम्‌ आरम्मणशब्दादिम्प ” 
इस ब्रह्मसून्न की आवृत्ति बरतने हैं तब्र टनके साथ ही हम “बाचारम्मण 
विकारों नामवेय झृत्तिफा इत्येब सत्यम्‌ !--इस छान्दोस्य श्रुति का स्मरण 
होता है। जब "इईक्षनर्नाशव्दम्‌? यह पढ़त हैँ तब "स ऐच्त एको5ह 
बहु: स्थाम? यह श्रुतिवाक्य याद आ जाता है। इसी प्रकार अन्यान्य 


सत्रों का भी उल्लेख किया जा सकता है । 
८-अनुवाद ओर मोलिक ग्रंथ-रचना 


किन्तु परिमापाएं बनाना और शब्द-चूत्री सग्रह करना ही काफी न 
होगा | इसके साथ द्वी साथ हमे प्राच्य और पाश्चात्य प्रतिद्ध प्रसिद्ध 
दार्शनिक अन्थों का अनुवाद भी करना पडेगा | हम देखते हैं कि सस्कृत 
ओर पाली के प्रतान प्रधान दार्शनिक यन्‍्था का, अधिकाश में, अंगरे मो 
मे अनुवाद हो चुका है। सुना दे कि जर्मन भाषा में ओर भी अधिक 
भारतीय ग्रन्थ अनुवादित हो चुके हैं | इस देश से यदि लजा न भाग गई 
हो--कादम्बरी की भाषा मे 'लज्ितैब पलायिता, न दो गई हो तो इमसे 
हमें अवश्य ही लब्ित होना चाहिए । आनन्द की बात है हि दमारी 
पसिडित-मण्डली ने इत ओर में नठासीनता को हटा दिया है। उनमे से 
बहुतों की पहले यद धारणा थी कि अपनी दरि्र भाषा में संस्कृत दर्शन 
का गुरु गम्भीर भाव व्यक्त करना ही असम्मव है। किन्द स्वर्गीय 
कालीवर वेदान्तवागीरा; चन्द्रकान्त तर्कालफार, प्रश॑चन्द्र वेदान्तचर्छु 

#बूपण, परिटित फणिभूप्रण तर 


ओर मदामहोपाध्याय प्रथमनाथ तक ऐ 
बागीश, दुर्गा चरण साख्य बेदान्ततीव, पथ्यानन तकरलत ओर हृरिदेरानन्द 


्‌ धह्र 


सु 


छदशए परत ह पलट वे मे थे दे बाष्परों कर ऊानी शाप ने मत 


कद 


2७, रे के 
गई ईे #+ पन्ना चारवों का गर्ग सुगंध ता गियवा है इस प्रा मे 


तक 


शहप शहर गे पट बाग मारता सर पेदुन शाध्यद पार का वार 
४ पुपिरत मेघप 774 मे फिग गाजर ची। गे फम बेड दर्सनशारयी के 
वेश में ला तप अध प्रदान पग्शिया 

थे म्का ४ अस्दीप ही ॥ जास पाहिशों के विए प्रात 

हद हूं ॥ ४ बस इविमर सि जद पहु फा बा भारी कीया मन्च, पीछे 
हक पदर जहाज पे एए हदगाददों का परयदेश च थी एक सीतामा 
मे रदुपणा ये पपनयद पदि नी इसे चस्दब्व मे सरय पीम्य मे । हिप्ा 
बसे «दे मे आदि उत्फ्र्पो अषुण सरसिनमटं वाद गत एनचचल गृषे 


है हैः ञ् 
गटून। रिजाइश गए हपानप १, संग ५ल्‍दसाम, वर्ण २३१, पद शा, 


प्दौस सर बनाती स्जथी गे पट्ानुयाद प्रवात करके झम्शा शास्य 
पा ये , चेक 
दाग पज़य पायी थी हह 3 हित था । 


धाम है ब्| शा चर परी से ही दामन स्क्षीं का समा 
कर्म प्रषण5 मरा । प्लान 4 सोलिय के लो धसिद प्राशाद दर्शन 
छल है उसे हार भी हमे अआाजी दाशोनेत खामभी को सामना 
घाटिए ३ हो झा धाॉरसियटल अंगति पूनानी रर्रानिक, लाएइबमहुन, 
पर हे, हगिल प्रा गन दाशनिक, पर्गसन अमृति फरापीरते 
दांव, शेशिन्म, स्पेशर प्रभात अमरेस दाशमि+- प्रतौफ के 
प्रह्नन थे गैस भग्ध ह सास, खानी भावा में गलनात्मगा अस्त रचना 
पैन ७छातचिए। इस सामयन्ध में झऋगगेजी सादिय इगारे लिए 
श्ख्टास्सन्पल है। सुवा है।/ प्रगरफी सालिख थी खनुवाद साया 
सी समदिशादी है रस बूगेत को होई भी साहिय नहीं है । रिप 
भीज्पान उनसे पं बान ये हे डछि गरेजी में मौलिक सप्नम्थों की 
क्रमा नहीं है। हसारी साया भें सलामी दर्शन साचित्य वा अगुयाद ऐे 
जाना मो आउश्यक है । इसवाम एमास बहुत ही नज्भदीफी परोशी है, 
द हे 


कि 


रू 
| 


और उसके , को भी परिचय 


नहीं है । जानक * जे <शंन भारडार से 
रत लाकर उनका अनु८५। 
कहने की आवश्यकता नहा +* के लिए अनुवाद ही 


पर्यात्त नही है । यदि अ्रपने साहित्य की दार्शनिक शासा को सजीव 
ओर सौठ्वमय करना है तो यह कार्य मौलिक अन्‍्थों बिना नहीं होने 
का | अ्रत्र तक हमारी भाषा में ऊित्तने मौलिक ग्रन्थ दाशंनिक प्रसाशित 
हुए हैं ?! हम मौलिक दाशंनिक चिन्तन की बात नहीं कह रहे हैं। 
वह तो गूलर के फूल की भाँति शताद्दी में एक बार से अधिक नही 
मिलता । मौलिफ-चिन्तन-चचित दर्शन-कुसुम यदि हमारी फ़िसी 
तरुशाखा में विकसित हो तो उसकी सुगन्ध से अ्रवश्य ही सारा देश 
ग्रामोदित हो जायगा, फिन्‍्तु जब तक यह नहीं होता है तब वक 
इमारा खाली द्वाथ वैंठा रहना ठीऊ नहीं। पहले तो दर्शान-चर्चा दम 
देशव्यापी कर देनी चाहिए। इसके लिए सरज्ञ भाषा में और सरत 
प्रणाली से दाश्शनिक निवन्‍्धन्यन्थों का बनाया जान शावश्यक है । 
इस अ्रत्यावश्यक ऊार्य में आगे होने के लिए दम ऐत्ससम्सेलस पंत 
आद्वान करते है। पाश्वात्य भाषाओं मे श्रनेक प्रकार की (फेलासोफि- 
क्ल सीरीज” चल रही हैं, इम श्रपनी भाषा में उस दँग के श्रेगी ग्रन्थ 
रचे हुए देखना चादनते हैं। श्राच्य श्रीर पाथ्वाल देशों के परवान प्रभान 
दाशनिकों के दाशनिए मतों का परिचय देने वाले नियन्‍्धां की रचना 
ट्ीनी चाहिए। साथ खाब योयेलार, यूररेग प्रशुति के पलटवे श्रात् 
फिलासफी' के देंगे का दार्शनिक मतवाद का इतिदाय थ्रपनी गा मे 
लिगो जाने के लिए स्ययस्था हो श्र मारतीय कसा यूरोगीय 
4,6/0, ॥९* चर 3%5 ८॥005$ या सासर-सक्षतन सथा सह 
न्यय करके एक एक बढ़िया तर ताल, मनोविझान श्रौर के उद्यम 
पन्धथ की रचना करने पा उदोग लेगा चादिए | 


९-दर्शन-अनुसन्धान 


कई वर्ष से इस देश मे इतिहास-्ल्ेत्र मे और विजान क्षेत्र में 
मालिक अनुसन्धान ( 0धष्जातयों ॥0४९४००॥ ) आरम्म हो गया 
ह६। डाक्टर रगदीशचन्द्र बसु, डाक्टर प्रफुल्लचन्द्र राय और उनके 
शिप्प-प्रशिष्यां ने विगानल्षेत्र मेनवीन आविष्कार और गवेपणा द्वारा 
अच्छी प्रतिष्ठा प्रास्त की है। इतिदहासक्षेत्र मे बरेन्द्र-अनुसन्धान समिति 
राढ-अनुसन्चान-समितिप्रझति समितियों की तथा स्वनामख्यात व्यक्तियों की 
समवेत और व्यक्तिगत चेश से इतिहास मे अनेक नूतन तथ्य आविष्कृत 
दे रहे हैं। फिन्तु दर्शान क्षेत्र मे वास्तविक 'रिसर्च! अब तक बहुत हो 
कम अग्रसर हुई हे। अध्यायक डाक्टर ब्रजेन्द्रनाथ शील के जीवन- 
व्यापी अध्ययन और आलोचना का फल हमें एक दिन चखने को 
मिलेगा, ऐसी सम्मावना देख पडती है। किन इस क्षेत्र में केवल 
उन्ही के हाथ में इल चलाने का भार देकर निश्चिन्त रहने से काम 
नदी चलने का | सस्कृत दश्शन क्षेत्र में इस समय बहुत गवेषणा 
ओर अनुसन्वान के लिए अवसर है । हमारे यहाँ जो घडदशंन प्रचलित 
हैँ उसके सिवा क्‍या और कोई दर्शनशात्ष इस देश में प्रचलित 
नहीं था! अवश्य ही हम 'स््वंदशनसग्रह से कई एक दाशंनिक 
मतों का परिचय मिलता है। ऊिन्तु उन मतों के आदि ग्रन्थ हैं 
कहाँ ? बुद्धदेव के जीवनचरित से पता चलता दे कि उन्होंने अनेक 
दर्शनो का अध्ययन किया था। उन मतों की मित्तिभूमि क्‍या थी? 
वास्तविक बौद्ध दर्शन के सम्बन्ध में इस देश मे आज तक बहुत ही 
कम आलोचना हुई है। इस ज्षेत्र में मतमहेपाध्याय सतीशचन्द्र 
विद्याभूषण के कौन कौन सहचर होंगे १ इस सम्बन्ध में भी इम लोगों 
को पाश्चात्य प्रनतत्वविदों का मुँह ताकना पड़ता है । हम लोग ओर, 
कब तक दुससें से प्रत्याशा किया करेंगे १ 
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भ्रीशकराचार्य के नाम के साथ सयुक्त सर्वसिद्धान्तसग्रहं से 
हमे जाव सकते हँ--- 
चतुर्दशस्‌॒विद्याप्त मीमासैव गरीयसी। 
जिशत्यध्याययुक्ता सा प्रतिपाथार्वतों द्विधा ॥ 
कर्मार्था पूर्वमीमांसा द्वादशाध्यायविस्तृता ! 
श्स्प्रां सूत्र जैमिनीयं शापरं भाष्यमस्य तु ॥ 
भवत्युत्तरमीमासा व्वष्टाघ्यायी द्विधा च सा । 
देवताशानकाण्डाभ्यां व्याससूत्र दयो समम्‌॥ 
पूर्वाध्याय चत्त॒प्केन सन्त्रवाच्यात्र ठेवता। 
रुकर्पेणोेदिता तद्धि ेबताकारइ्सुच्यते ॥ 
हससे जान पटता है ह प्रतिपाय विषय के भेद भें मीमासा 
दर्शन दो प्रकार का और बीस अ्रभ्यायों से प्रिभक्त है। फर्मकागए- 
विपयक, बारह शझध्यायो की, पृर्वमीमासा ४-- इसके यत्रापर समिलि 
झोर भाष्यकार शत्र हैं। अन्यपत्ष में उप्तरमीमासा श्राद अ्रस्यासो 
की है। उत्तरमीमासा के दो भाग हैं। ( * ) देवतायागट, ( » ) 
शानफाएद | दोनों कारों फे यवयार त्यास हैं । पहले चार खआ५ 
मन्तोल्लिसित देवता की मीमाया में वियोजिल £। इसरे चार शा वा ५ 
हमारे सुप्रिचित अहयन्र या उदास्तदर्शन ६। दहिन्श उत्तरमामासा 
दो पृर्वा्, तिसे देबवाक़ागड़ झेहा गया है, हर्डा है? रच दैयलीपार 
४ | तो गगयसादलिर्भिव भाग खा । 
भा चठामिरसा्यॉपरनगयलाब दिविलमे , 7” साख को गया 
इस री साय वानी से रंगेस होनी आए । पे तप पहले मारत सिख 
इएउल वाया ये दवा मांगिाया लोन के कक सूंतववार उाश बरय 
वे पारर विवारभासर माइरसक पर के समा| उस, उन्‍्वीरश! 
ड़ डे ४ 


हाथ पर ई 
म्णपट में प्र हुप्त द7 


+ 
खु।र (5५ ४-२ ने तय ॥7#9 
प्र 


#ग्रा था हि बह 43, झोमासा 7 * 


है हक! 
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कारड है। किन्द्र अन्थ के पढने पर वह विश्वास न टिक सका। 
देवी मीमाता का आरम्भयृत्र है---अथातों मक्तिजिनासा!। अन्य 
कई एक सूत्र ये हैं---“रसरूपः परमात्मा, जडरूपा माया। सष्टेरतीतो 
बुद्धश्न पर. स भक्तिलभ्यः । वेधी रागात्मिका नाम मिन्ना साधनलम्या 
गौणी । तद्विस्मरणादेव व्याकुलतासपौ इति नारदः। माहात्म्यमान 
अपेक््यम्‌ । तदभावे जारबत्‌ ।! इन पर और अन्य सून्नों पर विचार 
' करने ले धारणा होती है कि यह देवी मीमासा नारद-भक्तिसूत्र की 
अपेक्षा अवाचीन अन्य है, यह प्राचीन देवताकारड नहीं है। 
ई-अरक्ृष्णु की साख्यकारिका दाशनिको का सुपरिचित ग्रन्थ है। 
सुना है कि ईसा की छुठी शताब्दी में इस ग्रन्थ का चीनी भाषा में 
अनुवाद हुआ था। ईश्वरक्षष्ण ने कहा है फ्रि उनका ग्रन्थ पंश्चशिखा- 
चार्य के पश्टितन्त्र का सक्तित सार है। 
सप्तत्यां किल येअर्थास्ते3र्था कृत्स्नस्थ पहछ्ठितन्न्नस्य । 
आत्याध्रिकाविरहिताः परवादविवजिताश्रापि ॥---७२ 
प्रातजझ्ञल दर्शन का व्यास-माम्य नाम से जो भाष्य प्रचलित है 
उसके कई स्थानों में प्रफ्ठितन्त्र के सूत्र या वचन उद्धृत पाये जाते हैं । 
यह पह्टितन्त्र कहाँ है ? शायद किसी ग्रन्थागार में उसे इस समय भी 
कीट खा रहे दो । उसका उद्दार कौन करेगा ? विनान-मिन्षु ने साख्य- 
शास्त्र को काला्क॑-भत्तित कहा है। वास्तव में, प्रचलित पदध्याग्ी-- 
जिसे हम ल्लोग साख्यसूत्र समझे बैठे हँ---कपिल का मूल सूचग्रन्थ 
नहीं है, यह नि.सन्देह रूप से कहा जा सकता है। श्डराचार्य ने 
ब्रद्मखत्र के परवाद प्रसट्ट मे साख्य ओर अन्यान्य दाशंनिक मतों की 
यश्मेट्ट आलोचना की है, किन्तु उस ग्रतग में शट्डर ने जिस प्रकार 
कणादसूत्न, न्‍्यायसूत्र, जैमिनिसूच्न ओर योगसूत्र से सूत्रों का उद्धरण 
दिया है उस प्रकार साख्यसूत्र से क्रिसी सत्र को उद्धृत नहीं किया। 
यह न ररके उन्होंने ईश्वरक्ष्णु की कारिका ही उम्च्चतत कर दी है । 
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इमका क्या कारण है १ शड्डराचार्य के समय में क्या ताख्यसूत 
प्रचलित न थे * साख्ययूत्र के साथ उसके प्रबंबर्ती तत्वसमास का क्या 
सम्बन्ध है ? कोई कोई इसी को कपिल-प्रणीत मूल साख्यदर्शन समभते 
हैं। इस सम्बन्ध में विशानमिक्तु ने कहा है--- 

ननन्‍्वेबसपि तत््वसमासाख्यसूत्रेः सहास्य पडाध्याया. पौनरुक्तमिति 
चेतू । नैवम्‌। सच्षोप-विस्तररूपेण उभयोरप्यपौनरुक्तात्‌ । 

तो कया तत्वसमास हो श्राचीन साख्यसूत्र है? तत्त्वसमास को 
दर्शन का सूचीपन कहना ही ठीऊ है। तत््वसमास के कुछ सूत्र इस 
प्रकार हैं-- 

श्रष्टी श्रकचय । पोडश विकारा, | पुरुष. । तेगुण्यम्‌ । सश्यर- | 
प्रतिसज्चर' । 

साख्यमत बहुत ही प्राचीन है, इस सम्बन्ध में सन्देह करने के लिए 
गजाइश नहीं है। कौटिल्य के श्रथ्शास्त्र में साख्यमत का उल्लेख है । 
बादरायण के ब्रह्मसूत्र में परवाद अव्याय के सिवा श्रन्य स्थान मे भी 
साख्यमत के निरास का प्रयत्न देख पटता है | 

यह प्राचीन साख्यमत ऊिस ग्रन्थ के ऊपर प्रतिश्ति है ? साख्यसूत 
और योगसूत्र जो आज-फल हम जिस आफऊ़ार मे पाते हैं उनमे से कुछ 
सत्र प्रिलकुल एक रूप हैं! अतएव फिसने फ्रिसका यूत्र लिया है, 
इसकी थ्रालोचना दोनी चाहिए | 

आजकल हमें पटदर्शन विस थाऊार में प्राप्त हैं, यही क्‍या उनसा 
आदि रुप है ग्रथतरा यह उनका परवत्ती सम्फरण ह? बरढायत में 
जैमिनियत्र उद्थून पाये जाते हैं । फिर पूर्वमीमासा मे ब्रह्मसृत्र के ग्र्ति 
लद्॒व किया गया ई। साख्ययूत्र मे वेशेपिक दशन वे बति वद्ात्न है । 
टससे और सावारणत' परवाद ने, यह सिद्धान्त करना असगत न द्वीगां 
कि प्राचीन यूत्रफारा के सक्षित सूचगन्धथों ने उनके शिपोन्द्रमुशि'्या 


न 
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द्वारा वर््धित आकार प्राप्त कर लिया है। पददशन का आदि रूप क्या 
है, इसका पता विशेष रूप से लगाया जाना चाहिए। न केवल सूत्र 
ही, बल्कि भाष्य-सम्बन्ध में भी बहुत कुछ अनुसन्धान होना वाकी रह 
गया है | कोई कोई तो शकराचार्य को ही अद्वैत मत का प्रवर्तंक समझते 
हैं; किन्तु उनके बाबा-गुरु गौड़पादाचार्य ने माण्ड्क्य उपनिषद्‌ की जो 
कारिका बनाई है उससे अद्भेत मत की परिणत अवस्था का परिचय 
मिलता है। शकराचाय॑ ने उक्त कारिका का भाष्य किया है और 
शारीरिऋ भाष्य में अपने मत का समर्थन करने के लिए भगवान्‌ 
उपवष को प्रमाण स्वरूप उद्धृत क्या है| उन्होंने एक और बृत्तिकार 
का भी उल्लेख किया है। तो ये उपवर्भष कौनथे और इनका ग्रन्थ 
कहाँ गया १ विशिष्टाददताचार्य रामानुज अपने श्रीमाष्य की भूमिका में 
कहते हैं कि उनका भाणष्य प्राचीन भाष्यकार बोधायन के भाष्य का 
अनुसरण मात्र है। ये तोवायन किस समय थे और उनका वह भाष्य- 
अन्थ कहाँ है ! रामानुम अपने 'ेदार्थ-सग्रह? में कइते हैं--- 


यथोद्त-क्मपरिणतः भक्तयेक्ल्भ्य एवं भगवद्‌ बोधायन-टछु-द्वविड- 
गुहेव-कर्पाद-भारुचि-प्रभ्शतिभिरव्गीतः >< >< 2><  श्रुतिनिकरनि- 
दर्शितोड्यं पन्‍या । 

इन टल्ढ, द्रविड़, गुहृदेव, कपर्दो और भारुचि प्रभृति के कौन 
कौन प्रन्थ हैं और वे कहाँ मिलेंगे ! श्रीयुक्त रज्ञाचारी ने अपने 
श्रीमाष्य के अनुवाद की भूमिका में लिखा है--- 

पएफ्शः8 75 €शंपेश0०8 ॥0 87 )छ9 8 + (४० पएञज्ड8- 
वैज्न७9 5९0000)) प्राप58 0878 ०७0७776 0057 ॥7 सि6 0७7 
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यदि यह बात सच है तो उन प्राचीन ग्रन्थों का उद्धार हुए बिना 
इम विशिश्टदैन मत की प्राचीनता को किस प्रकार प्रमाखित करेंगे ? 


( रद ) 


इस विपय में और बहुत सी बातें कही जा सकती हैं। हमने तो 
दिकूप्रदर्शन मात्र कर दिया है। दसी से समझ में आ जायगा ऊफ़ि 
दर्शानक्षेत्र मे भी हम लोगो को फ्रितना अनुसन्धान, कितनी गवेषणा 
ओर कितना लुप्तोद्दार करना है ) 

इन गुरुतर अथच अत्यावश्यक कर्मों का भार ग्रहण करने के 
लिए हम साहित्य-सम्मेलन को साग्रह आह्वान करते हैं। हमारा यह 
सम्मेलन न केवल उत्सव-न्षेत्र है, वरन्‌ वह कर्मचेत्र भी है। आइए, 
कर्म की सफलता से मण्डित करके हम लोग इस सम्मेलन को सार्थक 
झौर समृद्ध करें| 


| #] 
तख्ण-सारत-अन्थावला 
साहित्यिक अध्यात्मिक ओर स्वास्थ्य-सम्बन्धी पुस्तक, 
जो प्रत्येक पदेलिखे घर में रहनी चाहिएं । 


( $ ) कालिदास और उनकी कविता--लेखक आचार्य महाबीर- 
प्रसाद जी द्विवदी | यदि श्राप महाकवि कालिदास के समय के भारतवर्ष 
की सैर करना चाहते हैं, यदि आप कालिदास की कविता की सार्मिक 
आलोचना पढ़ कर उसका रसास्वादन करना चाहते हैं, तो आचार्य 
द्विवेदी जी का यह अन्थ अवश्य मेंगाऊर देखें। मूल्य १) रु० | 

(३ ) सुभाषित और विनोद--लेलक प० गुरुनारायण जी सुझुल | 
साहित्य की अनुपम छुटा के साथ सुरुचिपूर्ण हास्य विनोद-सम्बन्धी यह 
एक अनुपम ग्रन्थ है। इसमें हजारो ऐसे हात्यविनोद-युक्त खुटकुले दिये 
गये हैं, जिनको पढ़ कर केचल आप का मनोर जन ही नहीं होगा, बल्कि 
आप का चातुये श्रौर जान भी बढ़ेगा। स्त्रियों और बच्चों के लिए, भी 
यहुत्त ही उपयोगी है। मूल्य १॥) ० । 

€ ६ ) भावविल्ास--टीकाफ़ार प० लक्ष्मीनिधि जी चतुर्वदी साहित्य - 
रक्ष | महाकब्रि देव का यह ग्रन्थ क्या काव्यसोन्दर्य की इटि से, और 
क्या रीतितन्थ की दृष्टि से, हिन्दीसाद्ित्व में बहुत ही ऊँचे दर्जे का माना 
जाता हैं। हमने इसकी नचीन आवृत्ति समिल्द सदीक और अर्थसहित्त 
निकाली है। देवकृषि को कविता का चमत्कार देखना हो; तो इस 
अन्य को देखिये। मूल्य १॥) रुू० | 

(४ ) साहित्यसीकर--लेखक आहार्य महावीरप्रमाद जी द्विेदी । 
इस गअ्न्थ में द्विवेरी जी के कई उपयोगी साहिशिक निव्रन्धों का सप्रद 
है। यद ग्रन्थ दिन्दी-सादिल्य-सम्मेलन तथा पजाब की शास्त्री परीक्षा में 
भी पढ़ाया जाता हे। हिन्दा ओर सस्क्ृत साहित्य का मार्मिक हवन 
प्रात करने के जिए इस अन्थ को अवश्य पढना चाहिए । मूल्य १) 6० | 

(६ ) साहित्रसुवमा--मम्पादक पर० नन्ददुचारे वाजपेयी एम 


( ४९२. ) 


ए० और १० लक्ष्मीनारायण जी मिश्र। काव्य, नाटक, उपन्यात, 
प्रहतन, इत्यादि साहित्य के भिन्न भिन्न अंगों पर हिन्दी के धुरन्धर 
विद्वानों के लिखे हुए विद्वत्तापूर्ण निबन्धों का ऐसा सुन्दर सम्रह हिन्दी 
में दूसरा नहीं है। चर्तमान काल के सभी साहित्यकारों के विशेष 
विशेष निवन्‍्धो का इसमें समावेश हुआ है। पुस्तक सजिल्द है। 
मूल्य १) रु० । 

( ६ ) गोराबादल की कथा--जठमल कवि का यह प्रतिद्ध काव्य- 
ग्रन्थ सबत्‌ १६८० की रचना है। मेवाड़ की रानी पद्मावती की सतीत्व- 
रक्षा के लिए बारह वर्ष के बादल ने किस प्रफार की वीरता, साहस, 
चातुर्य और युद्धछकौशल दिखलाया, इसकी वीरगाथा श्रोजस्विनी 
कविता में गाई गई है। ग्रो० रामउमार जी वर्मा एम० ए० ने पिद्गत्ता- 
पूर्ण भूमिका लिखी है। मूल्य | आने | 

( ७ ) निशीय--ज्ेखक “क्रुमारद्ददय” | हिन्दी में यह एक ऐसा 
मौलिफ़ और साहित्यिक सामाजिक नाठऊ निकला है, जो स्टेज पर 
बडी सुविधा के साथ खेला जा सक्रता है। कथानक बहुत ही रोचक 
ओर सुरुचिपूर्ण है । भाषा का अबाह, भावों करा तारतम्य, कल्पना का 
ऊची उछान देखने योग्य है। गद्यक्राव्य का पूरा पूरा आनन्द उठाना 
हो, तो इस रूप को मेंगाकर पढिये और खेलिय । मूल्य ॥) श्राने | 

(८ ) गुजरात की धीराड्नना (सरदार वा नाटफ़)--लेसक कुमार 
हृदथ”। गुनरात की एफ मनोहर ऐतिदरासिक घटना को लेकर इस 
ध्श्यकाज्य की रचना की गई है । देशप्रस और वीररस से भरा हृद्रा 
आदर्श क्त्रिय वीराज्नना का पवित्र चरित्र इतने चातुर्य से बिपिन 
म्या गया है ऊि देखते दी बनता है। नाठक स्टेव पर रोलने काग 
है। मूल्य मेर्फ़ ॥") आने । 

( ६ ) निःश्वास--लेखिया श्रीमती राम उमारी चौद्ात | यार मांगी 
ज॑| को ऋषिताएँ कछ्ण रस से ऐसी सरबोर द्वोती है कि परदसेयाल हा 
हृदय मर आता है। छायाबादी दग की कारयादों में इससे रत 


( ३) 


विशेष स्थान है। इसी ग्रन्थ पर नागपुर-हिन्दी-साहित्-सम्मेलन के 
अवसर पर ५००) रु० का सेक्सरिया-महिला-यारितोषिक लेखिका को 
मिला हैं। मूल्य ॥>) आने । 

(३० ) भ्र्चना--लेखक ठाकुर च द्रभानसिट जी । ठादुर साइच 
हिन्दा के एक बहुत ही होनद्वार और उदीयमान कवि हैं। आपकी 
कविताओं में वह माधुर्य, वह रस, वह ओज और वह भाव-प्रावल्य 
है फि पाठक के चित्त को बलातू इरण कर लेता है। आपकी कविताओं 
में प्रकृति-सुपमा का दाशनिक चित्रण बहुत ही अनोखे ढग से रहता 
है. । डा० रवीद्धनाथ ठाऊर तक ने आपकी क विताओं को पसन्द किया 
है। पुस्तक सबिल्द है। मूल्य १॥) र० । 

ग्रन्धावलो की अन्य पुस्तकें 


१-म्राणायाम-रस्थ॒ २॥) १३--सचित्र दिल्‍ली ॥) 
२-ार्ह स्थ्यशात्र १) १४--अपना सुधार ॥>) 
३--धर्मशिक्षा १) १५--महादेव गोबिन्द रानडे ॥) 
४--सदाचार और नीति ॥) १६--इच्छाशक्ति के चमत्कार |) 
४-डदय का काँटा १॥) १७--हमारा स्वर 2) 
६--प्िखरा फूच १) १्८--उपयान (3) 
७--फूलबाली २) १६--कहान के शेग और 
पू--जीवन का मूल्प १॥] चिकित्सा | 
६--जीवन के चित्र १) २०--तसम्यवाद के सिद्धान्त ॥) 
१०--ह मार बच्चे 2] २१-दयालु माता |) 
११--भोजन ओर स्वास्थ्य पर २२--सदगुणी पुन्नी |) 
म० गाँयो के प्रयोग ॥) र३--बच्चों की सचित्र कहानियाँ 
१२--बअ्ह्मचये पर म० गान्धी पॉच भाग म्‌० प्रत्येक का ।>) 
के अनुभव ॥) २४-वेशन्त-रहस्य , !॥) 
मिलने का पता-- 


लक्ष्मी-आउ-प्ेस, दारागज्, प्रयाग । 


हि “पड़्लामसाद-पारितोषिक'-द्वारा सम्मानित ग्रन्थ 
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सचित्र 


“आहारशाख 


[ लेखक--आयुर्वेद-पचानन प० जगन्नाथप्रसाद 
जी शुक्ल, भिषदमणि ] 


इस पुस्तक में भिन्न भिन्न खाद्य, उनके रासायनिक मिश्रण, पचन- 
क्रिया का वैज्ञानिक विवेचन, विटामिन का इतिहास और भिन्न भिन्न 
पदार्थों में उसके परिसाण का निर्णय और श्रायुवेद से उसका समनन्‍्व्रय; 
दुम्घाहार, फलाहार, मांसाहार, शाकाहार को तुलनात्मक भीमासा, 
बह्मचर्य, उपवास, वस्तिकर्म, व्यायाम, स्नान इत्यादि भोजन के सद्दायक 
उपायो का थ्राहार पर प्रभाव, ऋतुमेठट, अ्रवस्थामेद, देशसेद से आहार 
का विवेचन, अमीरो भौर गरीबी तथा अन्य श्रममेद और श्रेणीमेद से 
यथोचित्र आहार का निर्णय, भोजन पकाने और श्रम्मि से अछते आद्वार 
की तुलनात्मक उपयोगिता, भिन्न भिन्न खाद्य द्रव्यों में मिलावट भौर उससे 
बचने के उपाय इत्या:दे आहारसन्यन्धी सभी ज्ञातव्य बातों का पूरा पूरा 
विवेचन फिय्रा गया है। पुस्तक ३१ अध्यायो में समाप्त हुई है। आठ 
चित्र और शनेको को टक-चित्र दिये गये हैं । हिन्दों भाषा में. यह प्रन्थ 
बिलकुल श्रपूर्व बना है। अन्‍्येऊ ग्रृदस्थ के घर इस पुस्तक की पुक एक | 

प्रति अवश्य रहनी चाहिए । बढ़िया कागज, सुन्दर छपाई ! | 
मूल्य मिफर २) रु० है | | 


|| 
मिलने का पता 


| 
लक्ष्मी आ्-पेस, दारागज़, प्रयाग | । 


अरन्‍नकलथमकसमाम9 कम 3म-& माला नल वानक. 
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